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( खुला अधिवेशन ) 


अखिल भारत स्वोदिय-समाज का आठवाँ वाधिक सम्मेलन मद्रास से 
५५ मीर पर, चिंगलपेट जिले के सुव्रसिद्ध तीर्यक्षेत्र कांचीपुरम्‌ में ता० २७ 
मई से २९ मई १९५६ तक हुआ। सम्मेलन के उपलक्ष्य में एक खादी-प्रामोद्योग 
प्रदर्शनी, का आयोजन भी किया गया था। प्रदर्शनी का उद्घाटन सोमवार 
ता० २१ मई को शाम को ५-३० वजे तमिलनाड के गांवी-स्मारक-निधि के 
संचालक श्री सुब्रह्मण्यमूजी के हाथों हुआ था। 

सम्मेलन के अंगभूत चर्चामंडलों के इजछास ता० २५ के तीसरे पहर 
से ही शुरू हो गये थे। इन चर्चामंडलों के काम-काज का व्योरा सम्मेलन में 
यथासमय पेश हुआ। इसका विवरण यथास्थान आयेगा। 

सम्मेलन का खुला अधिवेशन रविवार ता० २७ मई १९५६ को तीसरे 
पहर तीन वजे शुरू हुआ। उससे पहले २-३० से ३ तक मौनपूर्वक सामुदायिक 
सूत्र-्यज हुआ। शुरू में “बैष्णबजन तो तेने कहिये का तमिल अनुवाद गाया 
गया और दो बहनों ने एक तमिल भजन गाया। 
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सर्व-सेवा-संघ के सह मंत्री श्री वल्‍्लभस्वामी ने उपक्रम करते हुए कहा, “इस 
सम्मेलन के नियोजित अध्यक्ष देश के सुप्रसिद्ध तपोनिष्ठ सर्वोदिय-नेता 
श्री अप्पासाहव पटवर्घेत हैं । उनका परिचय श्री काकासाहब (कालेलकर ) 
करायेंगे। मैं उनसे प्रार्थना करता हूँ।” 


श्री काकासाहब : 
आज एक पवित्र पुरुष का परिचय कराने का काम मुझे 
सौंपा गया है, इसका मुझे आनंद है। पूज्य विनोबाजी के प्रयत्न के कारण 
हमारे सम्मेलन का महत्त्व बढ़ता जा रहा है, यह हमारे लिए खुशी की बात 
है। यह इस वात की निजश्ञानी है कि लोगों का ध्यान इस काम को तरफ 
जा रहा है। सारी दुनिया के लोग आज हमारी तरफ आशाभरी दृष्टि से 
देख रहे हैं। दुनिया के ज्यादातर राष्ट्र तो पुराने ढंग पर ही चल रहे हैं। 
वहाँ के लोग अपने-अपने राज्यों की तरफ शंका की दृष्टि से देख रहे हैं। देहली 
में कई अमेरिकन छोगों से मिलने का मौका मिला । उनमें से बहुत-से ऐसा 
कहते पाये गये कि क्या करें ? हमारी सरकार जो कर रही है, उससे हमारी 
ग्देन शरम से झुक जाती है। हम यहाँ यह देखने आते हैं कि भारत की जनता 
क्या कर रही है। भारत की सरकार की इज्जत तो दुनिया में है, केकित 
दुनिया के लोग भारत की जनता की ओर देख रहे हैं। उनका यह खयाल है कि 
हरएक देश के लोग स्वाभाविक रूप से अपना-अपना स्वार्थ देखेंगे; लेकिन वे 
देखना यह चाहते हैं कि ऐसी पारिस्थिति में भारत के लोग क्या करेंगे ? इस 
गरज से बे यहाँ आते हैं। इसलिए मैंने कहा कि दुनिया हमारी तरफ आशा 
की दृष्टि से देखती है। 
ऐसे समय पर हमारा यह सम्मेलन हो रहा है और हमने अप्पा को अपना 
अध्यक्ष चुना है। अप्पासाहव भारत के हैं, छेकिन उन्तका जन्म रत्नामिरि में 
हुआ। महाराष्ट्र की रत्नागिरि ने अनेक त्यागी, सेवापरायण, पवित्र नररत्न 
देश को दिये हैं)! लोकमान्य तिलक भी तो रत्वागिरि के ही थे। इतना कह 
देना काफी है, अप्पा भी उसी रत्नों की खान में पैदा हुए हैं। फर्म्यूसन 
कॉलेज में प्रोफेसर रहे। असहग्रोग-आन्दोलन के समय वह पद छोड़कर गांधीजी 
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के पास आये। वहाँ कुछ दिन रहकर गाँवों की सेवा करने चले गयें। 
- जब तक आश्रम में रहे, सबका आदर प्राप्त किया। मैं कुछ छोभी था, मैंने 
गांवीजी से कहा, “इन्हें रोक छीजिये।” अप्पा ने वापू से कहा, “मुझे गाँव की 
सेव। करनी है।” रत्नाग्रिरि के दूसरे कई छोग गाँव छोड़कर बंबई जाते हैं। 
अप्पा शहर छोड़कर गाँव में जाना चाहते थे। गांवीजी ने कहा, “कोई गाँव 
में जाना चाहता है, तो मैं उसे कैसे रोक ? अप्या मुझसे गाँव में जाने देने की 
भिक्षा माँग रहे हैं। मैं इनकार नहीं कर सकता। इस तरह अप्पा ने यांवीजी 
के साथ रहने से भी गाँव की सेवा को अधिक महत्त्व दिया। गांवीजी के जिस- 
जिस कार्यक्रम में उन्होंने भाग छिया, उसकी शोभा बढ़ायी। स्वराज्य के 
आन्दोलन में जब वे जेल में गये, तो वहाँ भी गांधीजी के नाम को शोभा देनेवाला 
_ काम उन्‍होंने किया। जेल में टट्टी साफ करने का काम अछूत और नीच समझी 
जानेंवाली जातियों को देते थे। यह देखकर अप्पा ने वही काम माँगा। 
सुपरिटेडेंट ने कहा, ब्राह्मण को यह काम कैसे दिया जाय ? अप्पा ने अनशन 
शुरू कर दिया। गांवीजी ने जब यह खबर सुनी, तो उन्होंने भी उपवास 
शुरू कर दिया। सरकार को सारे नियम किनारे रखकर अप्पा की मांग मंजूर 
करनी पड़ी। इस तरह. उन्होंने सफाई का काम करने का अधिकार प्राप्त 
किया। बुद्धि तो उनकी तीक्ष्ण है ही। ब्राह्मण की वुद्धियत्ता से उन्होंने सफाई- 
काम में वेज्ञानिकता और पवित्रता दाखिल की। रत्नामिरि जिले में उतका 
जो गोपुरी-आश्रम है, वहाँ थोड़े खर्च में ऐसे संडास बनाने के प्रयोग उन्होंने 
किये, जो हर गाँव में बनाये जा सकें। चमड़े का, मरी हुई गायें-बैंसे फाइने का 
काम उन्होंने वहाँ शुरू किया । इस तरह से उन्होंने अपनी ब्राह्मणुद्धि चलाकर 
प्रामसेवा शुरू की। अप्रसिद्ध रहकर वे अपना सेवाकार्य चलाते रहे हैं, इस 
लिए उनके कामों की ज्यादा जानकारी हमको नहीं हो सकी । इसीलिए यहाँ 
प्रिचय देने की जरूरत हुई। अप्पासाहब क्रियापंडित हैँ। अस्पृश्यता-निवारण 
के लिए भी उन्होंने अविरल प्रयत्न किये। अस्पृष्यों को लेकर होठलों में प्रवेश 
करने का यत्न किया। उनके विरोवी थक गये । इस प्रकार उनकी क्रियाशीलता 
के कई उदाहरण हैं। जिस प्रकार वे क्रियापंडित हैँ, उसी प्रकार सर्वोदिय- 
तत्ववेता भी हैं। उन्होंने कुछ बहुत अच्छी किताबें लिखी हैं, जिनका अनुवाद- 
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दक्षिण और उत्तर की सभी प्रमुख भाषाओं में होना चाहिए। आज एक पवित्र 
समय है, जब क्रि दुनिया में धर्म-प्रवर्तंत हो रहा है। ऐसे पवित्र अवसर पर हमको 
ऐसे पवित्र अध्यक्ष मिले, इसके लिए मैं आप सबका अभिनंदन करता हूँ। 

. अन्तर्राप्द्रीय क्षेत्र में महत्त्व की घटनाएँ हो रही हैं। हमारे देश के 
प्रमुख विचारकक और राजनीतिज्ञ श्री राजाजी ने बार-बार अमेरिका को 
सलाह दी कि वह अणु-अस्त्रों का प्रयोग बंद कर दें। उनकी सलाह अमेरिका 
ने तो नहीं मानी, लेकिन रूस ने मान ली। रूस ने अपनी फौज कम कर दी । 
रूस के नेताओं की इज्जत हमारे मन में बढ़ी । यह इस युग की प्रवृत्ति का चिह्न 
है। इसीलिए मैंने कहा कि यह धर्म-प्रवर्तेत का अवसर है और ऐसे अवसर पर 
हमें सुयोग्य अध्यक्ष मिले है। 

[ इसके बाद काकासाहव के हिन्दी भाषण का तमिल में अनुवाद श्री जी० 
सुब्रह्मण्यम्‌ ने किया। सम्मेलन में जो हिन्दी भाषण हुए, उन सभी का तमिल 
अनुवाद प्रायः श्री जी० सुब्रह्मण्यम्‌ ने किया। 

इसके पश्चात श्री अप्पासाहव ( सीताराम पुरुषोत्तम ) पटवर्धघन ने अध्यक्ष- 
पद ग्रहण किया। सम्मेलन के स्वागताध्यक्ष श्री एस० जगन्नाथनूजी और 
उनकी घधर्मपत्नी श्री कृष्णम्मा ने सूत की मालाएँ पहनाकर उनका स्वागत 
किया। श्री राजाजी को भी उन्होंने सृत की मालाएँ पहनायीं । 

श्री जगन्नाथन्‌ ने स्वागताध्यक्ष के नाते अपना छोटा-सा भाषण हिन्दी में 
पढ़कर सुनाया और उसका तमिल अनुवाद स्वयं किया। ] 

(श्री राजाजी ने तमिल में भाषण किया, जिसका हिन्दी अनुवाद किया गया) 
श्री राजाजोी : 


तमिलनाड के बूढ़ों की ओर से में आप सबका फिर से स्वागत करता 
हूँ! वूढ़ों का आशीर्वाद हरएक कार्य के लिए बहुत ही आवश्यक है। अच्छी 
तरह अनुभव प्राप्त करके, वहुत-सा घूमने के वाद, वहुत-सा कष्ट उठाने के 
बाद जो आशीर्वाद देगा, उसीका आश्ञीर्वाद सफल होगा। मेरा खयारू है कि 
सेवादय का जो काम है, वह भारत सरकार के काम से भी अधिक कठिन है। 
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इसीलिए सरकार इस काम को हाथ में नहीं ले रही है। आसान कार्य को पहले 
अपने हाथ में छेकर छोगों के विश्वास को प्राप्त करने के बाद वे भी इस कार्य 
को अपनायेंगे, ऐसी आशा है। छेकिन तव तक अगर चुक्‍्चाप बैठे रहें, तो शायद 
सब लोग इस कार्य को भूल जाये, इसलिए विनोवाजी या इस तरह के कई 
लोगों ने इस कार्य को जारी रखा है। सर्वोदिय-सम्मेजन में जितने छोग आये हैं 
उनका यहू काम है कि सरकार की कठिनाइयाँ देख करके इस काम को आगे 
बढ़ायें । जल्दबाजी में कुछ लोग ऐसा समझते हैं कि सरकार की होड़ में कुछ 
काम करें, लेकिन ऐसा ठीक नहीं है। हम जो कुछ भी काम करें, उसके कारण 
सरकार को किसी भी तरह से कठिनाई न हो | लेकिन देश को आगे बढ़ाने के छिए 
उसकी अभिवद्धि के लिए ही हमारा कार्य हो। लेकिन सरकार को कोई तकलीफ 
नहीं होनी चाहिए । जहाँ तक मेरा सवाल है, में सरकार से भी अलग रहता 
हैँ और सम्मेलन से भी अलग रहता हूँ। मेरा अलय रहने का कारण है मेरी 
उमर। मेरी इच्छा नहीं है, ऐसी बात नहीं। छेकिन मेरा काम पूरा हो गया है, 
ऐसा मैने निइ्चय कर लिया है। में किसी भ्रम में पड़ना नहीं चाहता हूँ । मैं यह 
नहीं मानता हूँ कि मैं इतने दिन और जीऊंगा कि और ४० साल कार्य की 
जिम्मेवारी उठा सकेगा। मैं इस भ्रम में नहीं रहता चाहता । 
हिन्दुस्तान का बड़ा रोग 

जो कुछ हालत है, उसको महसूस करके में आपके सामने कुछ 
शब्द रखना चाहता हूँ। मेरी राय में आज हिन्दुस्तान का सबसे बड़ा रोग 
यह है कि लोग बुरे होते' चले जाते हैं। मैं इसके कारण की छानवीन 
नहीं करना चाहता। कारण कुछ भी हो, लेकिन मैं देखता हूँ कि मेरे 
बचपन के समय में जो हालत थी, उससे ज्यादा वुरी हालत आज है। छोग 
झूठ बोलने, दगावाजी करने, ठगने जैसे बहुत कामों में आज मश्गूल हो रहे 
हैं, ऐसा भी महसूस ही रहा है। डॉक्टर छोग अपने मरीज से आखिर तक यहा 
कहते रहते हैं कि ठीक हो जाओगे, उसी तरह हम छोगों में से भी कुछ लोग 
ऐसा कहते हैं। चूँकि मेरी उमर काफी बढ़ गयी है, इसलिए भी मुझे ऐसा बोलना 
नहीं आता | जहाँ देखो वहाँ लोगों के दिल में ऐसी भावना है कि पैसा कमाऊँ, 
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और पैसा कमाऊं। सोते हुए, जागते हुएं, रात-दिन पैसा कमाने की धुन रहती 
- -है। ऐसी हालत में संबोदिय कभी उदित नहीं होगा। हरएक आदमी क्‍यों इस 
तरह पैसा पैदा करना चाहता है ? खर्च बहुत ज्यादा हो गया है, इसीलिए तो। 
सभी कुदुम्बवाले पहले जमाने से आजकल के जमाने में ज्यादा खर्चे करने लगे 
हैं। सरकार को चलानेवाला, जो कांग्रेस-दल है, उसको जरा देखिये। मैं नेताओं 
के बारे में नहीं कहता हूँ। लेकिन वहाँ जितने सेवक हैं, उनकी तरफ चजर 
दौड़ाइये। कांग्रेस के जितने सेवक हैं उनका खाना-कपड़ा, रहन-सहन वहुत बढ़ 
गया है। कोई तया पेशा उन्होंने अख्तियार किया है, सो तो बात नहीं है। बिना 
किसी पेशे के किस प्रकार वे इस तरह आराम में रह सकते हैं ? आप सब सोच- 
करके देखिये कि वे इस तरह का रहन-सहन क्यों अपना रहे हैं ? इसलिए कि 
यद्यपि वे गरीब हैं, फिर भी अमीर दीखना चाहते हैं। वे गरीब होते हुए भी 
अपने जीवन के स्तर को बढ़ाने की कोशिश करते हैं । अगर खर्च करना है, 
ऐसा किसीने निश्चय कर लिया, तो उसके लिए पैसा कमाना ही चाहिए । मैं 
क्यों ये सारी बातें कह रहा हूँ ? इसका भी कारण है। आज जो रोग फैला हुआ 
है उसकी कोई दवा हो सकती है या नहीं ? आज सुबह ११ बजे के करीब मैं 
विनोवाजी से वात कर रहा था। हमारे खर्च को कम करने के लिए कोई 
आन्दोलन शुरू करना चाहिए, ऐसी बात उनसे मैंने कही। मेरी राय में आप 
जितने काम उठा रहे हैं, उनमें यह काम वहुत अच्छा है। गीता तो मैंने वार-बार 
पढ़ी और उसका वार-बार मनन किया । उसका उपदेश यह है कि अगर हमें 
सच्चा आदमी बनना है, तो हमें अपना खर्चे कम करना चाहिए। अगर खर्चे 
- कम ने करें, तो चोर ही बनेंगे । और कोई चारा नहीं है। अगर इस गरीव देश 
में हम अपना खर्चा कम नहीं करेंगे, तो एक-दूसरे को ठगने के बिना और एक- 
इसरे के शोषण के विचा और कोई चारा ही नहीं है। सरकार कहती है कि कई 
तरह के उद्योगों को बढ़ाना चाहिए, तभी ख्चो करने की ताकत भी बढ़ सकती 
है। तो यह हम भी कहते हैं कि जब तक हम उद्योगों को नहीं बढ़ायेंगे, जब तक 
कमाने को ताकत नहीं आयेगी और खरे तो बढ़ाते ही रहेंगे, तव तक चूसकर ही 
सा इकट्ठा करके रखेंगे । इससे हमारी उन्नति कभी नहीं हो सकेगी। मुझे 


हि 


आाश्मा है कि जितने सर्वोदिय-सम्मेलनवाले हैँ, वे मेरी इस बात पर गौर करेंगे, 
चिन्तन करेंगे और इस देश में जितता कम खर्च हो सकता हो, उसके लिए कोई 
रास्ता निकालेंगे | हमारा यह पुराना सम्प्रदाय है कि कोई बड़ा आदमी मर जाय, 
तो भी वाँसों की ठठरी के ऊपर ही उसकी छाश श्मशान ले जाते हैं। उसके ऊपर 
पालकी लगाकर, फूल चढ़ाना, सजाना और ले जाना यह बाद की परिपाटी है। 
पुरानी परिपाटी यही है कि छाश को उठाने के लिए दो बाँस के टुकड़े और 
एक रस्सी काफी है। हमारा जीवन भी इसी प्रकार बीतना चाहिए। अगर 
हम खर्च कम न करेंगे, तो अभिवृद्धि के लिए दिल्ली में जो योजनाएँ बनायेंगे, 
उनसे अभिवृद्धि के बजाय हमारा कर्ज ही बढ़ेगा। 
ईश्वर पर श्रद्धा की जरूरत 

दुनिया में अगर हरएक आदमी पर हमें विश्वास करना है, तो उसके 
लिए ईइवर की जरूरत है । यदि हम एक लकड़ी को लेकर घुमाना चाहें, 
तो एक रस्सी की जरूरत होगी। अगर रस्सी हम निकाल दें, तो वह 
लकड़ी घूमती रहती है, थोड़ी देर तक वह चलती रहती है । उसी तरह 
ईदवर-भक्ति की रस्सी को हम खींच लें, तो जीवन थोड़ी देर तक उस 
लकड़ी की तरह चलेगा और फिर बंद हो जायगा | कुरल में यह बताया गया है, 
और भी कुछ धर्मग्रंथों में बताया गया है कि इस तरह ईद्वर-भक्ति के बिना 
थोड़े दिनों के लिए हम सच ही बोलते रहेंगे, झूठ नहीं बोलेंगे, तो यह कुछ दिन 
तक चलेगा और बाद में फीका पड़ जायगा। मैने संक्षेप में कहा है। मेरे कहने 
का तात्पर्य यह है कि ईइवर-भक्ति अगर न हो, तो शील बिल्कुल नहीं हो 
सकता। हमारे पूवेजों ने पुराने जमाने में यह वतलाया। पुराने जमाने की 
ईद्वर-निष्ठा की शक्ति से हमारी गाड़ी चछ रही है। इसलिए रूस कुछ भी कहे, 
लेकिन उनकी वात दुनिया मानने के लिए तैयार नहीं है; क्योंकि ईश्वर को उन 
लोगों ने छोड़ दिया है। अगर ईदवर को विना त्याग किये वे लोग जो कुछ 
वात आज कह रहे हैं, उसे कह सकेंगे, तो दुनिया के छोग उसे मारनेंगे। इसलिए 
मैं लोगों को सचेत करना चाहता हूँ कि ईदइवर-भक्ति को अगर आप लोग छोड़ 
दें, तो हमारी बात कोई नहीं मानेगा। आज दुनिया के सव छोग हमको मानते 
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हैं । जवाहरलालजी कुछ कहें, तो दुनिया के लोग . उसको मानते हैं। वुलगानिन 
कुछ कहें, तो दुनिया उसको मानत्ती नहीं है। ऋुश्चेव कहें तो उसे भी कम मानती है। 
उसका कारण क्या है? कारण यही है कि ईश्वर की भक्ति जितनी है, उसी स्तर 
पर यह सब चीजें चलती.हैं। इसलिए धोखा नहीं खाना चाहिए | कोई कुछ भी 
कहे, लेकिन ईश्वर-भक्ति जरूरी है। जितना मैंने कहा, उसको फिर से दुहराता 
हूँ । मैंने पहली चीज वह कही कि खर्च कम करना चाहिए। दूसरी चीज कही कि 
ईद्वर-भक्ति होनी चाहिए। इन दोनों चीजों का आधार क्या है? गांधीजी 
का जीवन ही इसका आधार है। विनोवाजी का जीवन मेरे लिए सबूत है। 
इन दोनों कों देख लीजियेगा। क्या गांधीजी के बुद्धि नहीं थी, क्या उनके मन 
में विकार था ? ईइवर को न माननेवाले उनसे भी आगे बढ़कर बड़े सामथ्येवान्‌ 
थे ) गांधीजी ब्रिटिश लोगों को निकालने की शक्ति रखनेवाले एक महान्‌ पुरुष, 
ईदवर-भक्‍त थे। कितनी बड़ी ईश्वर-सक्ति उनके पास थी ? हमारे देश में 
गाँव के रहनेवाले जो अपढ़ छोग हैं, उनके मन में जितनी भक्ति होती है, उतनी ही 
गांधीजी में भक्ति थी। उसी तरह महात्माजी के हमारे बीच से उठने के बाद 
हमें आज विनोबाजी दर्शन दे रहे हैं। उसी तरह की ईश्वर-भव्ति रखते हुए 
अभी हमारा मार्ग-दर्शन कर रहे हैं। ईश्वर नहीं है, हमको ईश्वर नहीं चाहिए, 
ऐसी दलीलों से हम एक-दूसरे को धोखा दे सकते हैं; लेकिन देश का उद्धार करने 
के लिए ईश्वर-भक्ति वड़ी आवश्यक है। इस सम्मेलन का अधिवेशन कांचीपुरम्‌ 
में हो रहा है। यहाँ शैवमंदिर हैं, विष्णु के मंदिर हैं। ऐसी जगह चुन करके क्यों 
अधिवेशन किया गया ? इसका कारण यह है कि ईइवर-भक्ति की बुनियाद 
पर ही यह सम्मेलन खड़ा है, यह बात हमें स्वीकार कर लेनी चाहिए। ईव्वर- 
भक्ति को ले करके हम जाति-भेद मिटा सकते हैं। ईइवर-भक्ति को त्याग करके 
- हम जो कुछ भी करें, छेकिन हम जाति-भेद मिटा नहीं सकते । जाति-सेद 
जो शुरू हुआ, उसका कारण ही अरहूग था। आजकल का जो जाति-भेद है उसको 
टूर करना चाहिए, इसको सब लोग मानते हैं। अगर इसको ठीक रास्ते से हलू 
करना है, तो हमको ईश्वर-भक्ति की जरूरत है। में इस वास्ते इस बात पर 
ज्यादा जोर दे रहा हूँ कि तमिलनाड में ईशवर-भक्ति छोड़ने का रोग बढ़ता जा 


कु 
रहा है। कांचीपुरम्‌ में तो वह वहुत वढ़ गया है। इस गाँव में जहाँ पर ईब्वर, 
परमेब्बर है, जहाँ भगवान है, वहाँ पर राक्षस भी पड़े रहते हैं । 
दक्षिण की स्थिति 

विनोवाजी को संदेह होगा कि में इतनी वातें क्यों कर रहा हँ। शायद 
संल्ेंगे कि ईइ्वर-भव्ति की हमारे देश में आज क्या जरूरत है । लेकिन वे उत्तर 
से आये हुए हैँ, शायद दक्षिण की हालत से परिचित नहीं हैं। दक्षिण में 
नास्तिक बहुत बढ़ गये हैं। गरीबों को उपदेश दिया जा रहा है कि भगवान्‌ 
को छोड़ दो । ईदवर कोई मुश्किल की चीज है। अगर हम मुश्किल की 
चीज को छोड़ दें, तो हम सुख से चल सकते हैं? बोलनेवाले बेवकूफ नहीं हैं, 
बड़े वृद्धिमान्‌ हैं। मेंने कई दफा सोचा कि ये छोग ऐसा क्‍यों बोछ रहे हैं। 
लेकिन कोई उत्तर नहीं सूझा । में समझता हूँ कि यह कोई एक महान्‌ श्ञाप है। 
यहाँ पर शंकरजी रहते थे, यहाँ पर रामानुज रहते थे, बड़े-बड़े आचार्य रहते 
थे। ऐसे हमारा गौरव बढ़ा, लेकिन गौरव बढ़ने के साथ-साथ यहाँ पर नास्तिकता 
भी बढ़े, ऐसा कोई शायद शाप मिल गया है, ऐसा मैं मानता हूँ। इस सबके 
विमोचन के लिए ही दक्षिण की ओर विनोवाजी आये हैं। विनोबाजी को 
सब लोग मानते हैं। असुरों का झुंड, जो इस गाँव में है, वह भी शायद विनोवाजी 
को मानता है। मैं जो राक्षसों और असुरों का दल कह रहा हूँ, उसको सुन 
करके आपको आहचर्य करने की कोई जरूरत नहीं है। वे खद अपने वारे में 
कहते हैं कि वे रावण के वंशज हैँ और राम को दुश्मन समझते हैं। इस तरह 
का अ्रम उनमें भरा हुआ है। इस भ्रम को निकालने के लिए जिस तरह से 
अहिल्या का श्ाप-विमोचन हुआ, उसी तरह यहाँ पर विनोबाजी का चरण-स्पर्श 
सावित हो । 

सर्वोदिय क्‍या हूँ ? 

स्वागत के लिए जितना मुझे बोलना था, उतना बोल दिया। सम्मेलन 
क्या है, सर्वोदिय क्‍या है, इसके बारे में में एक शब्द में आपकी बतछाऊयाव 
गांवीजी इस दतिया से उठ गये। हमारे उपनिपद्‌ में यह वात बतायी गयी 
है कि मनुष्य यहाँ इस दुनिया में आता है और कुछ दिन रह करके वाद मे 
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धुआँ और भस्म हो करके वापस जाता है। गांधीजी भी उसी तरह धुआँ वः 
करके, भस्म बन करके यहाँ से निकल गये। जो कुछ यहाँ लोग छोड़ जाः 
हैं, उसके विषय में भी शास्त्र में लिखा है। जो कुछ कार्य वे कर गये हैं, वह 
इस दुनिया में वाकी रहता है, ऐसा उनका कहना है। भस्म और धुआँ, जो हमारे 
मरने के वाद जितना बचता है, उसमें हमारी कृति और कार्य बाकी रहता है 
ऐसा उपनिषद्‌ में ऋषियों ने बताया है। जो कुछ गांधीजी हमारे लिए छोड़ गये हैं 
वह सब काम यह सम्मेलन है, ऐसा मैं मानता हूँ। जो कुछ काम उन्होंने सोचा है 
जो कुछ कार्य उन्होंने किया है, वह सब इस सम्मेलन में है। उन्होंने जो कुछ 
कार्य किया, उसीके कारण हमको स्व॒राज्य मिला । छेकिव उतना ही नहीं 
जो कुछ कार्य और जागे करना चाहिए, वह सब काम अभी बाकी है और व 
काम करने के लिए ही यह सम्मेलन है। ईद्वर-भक्ति की तरह धीरज देनेवार्ल 
चीज यहाँ नहीं है। हमारे आसपास जो लोग रहते हैं, वे दुश्मन नहीं हैं. 
उनको देख करके हमको डरने की जरूरत नहीं है। हम डरते हैं, इसलिए सेना 
में हमको खर्च करना पड़ता है। उस खर्चे को अगर हम कम करें, तो वह हमारे 
धैय के लिए सबूत बन सकता है। सेना-खर्च को कम करने की हिम्मत हममें होनी 
चाहिए। ऐसी हिम्मत अगर हमारे पास न हो, तो गांधीजी का नाम लेने से 
क्या फायदा ? खहदर का काम करनेवाले और सर्वोदिय का काम करनेवाले 
सभी छोगों को ऐसी हिम्मत दिखानी चाहिए । अभी देखो, अमेरिका पाकिस्तान 
की सहायता करने को तैयार है। हम आगे क्या करेंगे ? इस प्रकार जो डरते 
है, ऐसे छोगों को सम्मेलन छोड़ करके चले जाना चाहिए । गांधीजी का नाम 
आज जो लेते हैं, उंनको निर्भेय होना चाहिए। पाकिस्तान में बहुत ज्यादा सेना 
है, बहुत फौज है, इसको देख करके अगर हम डर जायें, तो वह गांधीजी का मार्ग 
नहीं है। यह संकोच के साथ हमने कहा। यह बात तो सरकार को सोचनी 
चाहिए। सम्मेलन में हमको क्या करना चाहिए ? मेरी राय' है कि बुरे रास्ते 
में हमको आगे नहीं. वढ़ना चाहिए। चाहे कोई काम स्रकार की तरफ से हो 
या.सरकार को करना हो, फिर भी बुरे विचार हमारे दिमाग में नहीं आने चाहिए । 
पाकिस्तान को देख करके डरनेवाले जितने हैं, उनको सम्मेलन में आने का 
'हक नहीं है। मैंने अमेरिका से क्या कहा ? रूस को देख करके तुम मत डरो। 


यही मेने कहा । इस पर वे क्‍या जवाव देते हैं ? वे कहते हैं तुम लोग पाकिस्तान 
से डरते हो न? मैं नहीं डरता, ऐसा मैं उनको वतलाता हूँ। मैं यही वात 
आपके सामने रखता हूँ और अपना लम्बा भाषण मैं समाप्त करता हूँ और प्रार्थना 
करता हूँ कि आज के जो अध्यल हैं, वे कार्य को चलावें। 
अप्पासाहब पटवर्धेन : 

भाई जगन्नाथन्‌ को स्वागताव्यक्ष नियुक्त करने में तमिलनाडवासियों ने 
अगर उदारता बतायी है, तो मेरे-जैसे एक सादे, भोले, अपरिचित सेवक को ऐसे 
जलसे का अध्यक्ष बनाने में जलसे के चालकों ने उससे भी वड़ी उदारता बतायी 
है। मेरा परिचय देने की जरूरत पड़ी थी; और पू० काकासाहव ने मेरा परिचय 
देते हुए कहा भी है कि में मुंक सेवक हूँ। एक मृक सेवक से बड़े वकक्‍्तृत्व की 
अयेक्षा तो आप रखेंगे ही नहीं । मेरा तो इरादा था कि इस साल के जलसे में मैं 
उपस्थित न रहँ और उसकी अध्यक्षता करने का प्रसंग मेरे ऊपर आता भी नहीं । 
मैं पिछले दो जलूसों में उपस्थित था। पिछले साल जगन्नाथपुरी में हमको आदेश 
मिला था, १९५७ के आखीर तक काम करने का। इस आदेश पर अमल करने 
से पहले फिर-फिर से आकर नया आदेश माँगने का अधिकार भी कया है हमकी ? 
मैं तो पुरी से यही खयारू करके आया था कि १९५७ तक यही काम मुझे पूरी 
एकाग्रता से करना है और मेरा इरादा था कि महाराष्ट्र की पदयात्रा ही 
जारी रखकर उसीमें में मर रहँ। लेकिन ऐसे ही सब संयोग आये कि वह यात्रा 
भी स्थगित रखी गयी और मुझकों यहाँ आने का आग्रह भी हुआ और जब 
वह यात्रा स्थगित की, तो यहाँ आना मेरा कतंव्य भी हुआ। हाँ, मेरे जैसे कार्य- 
कर्ता से मार्गदर्शन की तो अपेक्षा आप छोग रखते ही नहीं । में जो बोलूंगा वह 
मार्गदर्शन के लिए नहीं, केकिन परिप्रध्न के रूप में होगा। में भी आपके जैसा 
ही एक कार्यकर्ता हूँ। मेरे अनुभव, काम के अनुभव और आपके अनुभव, इसमें 
वहुत-सी समानता होगी, ऐसी मेरी कल्पना है। 

सर्वोदिय का लक्ष्य 

यह तो सर्वोदिय-सम्मेलन है । सर्वोदिय का एक अमली कार्यक्रम हमारे हाथ में 

आया है। भूदान-यज्ञ सर्वेदिय का एक महत्त्वपूर्ण साधन है। स्वोदिय-समाज की 
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स्थापना पहले से ही हुई थी । सर्वोदिय का चिन्तन तभी से हम कर रहे थे। उसके 
चिन्तन में से फिर यह भूदान-यज्ञ हाथ में आया और उससे हमारे सर्वोदिय के 
काम को बड़ा जोर भी आया। लेकिन यह काम करते-करते हमारे मार्ग में वहुत 
दिवकतें भी आती हैं, इसमें खेद या निराशा मानने की कोई जरूरत नहीं है। 
मैं तो यह ईइवर की कृपा ही समझता हूँ कि सफलता धीरे-धीरे ही मिलती हैं 

एकदम जल्दी से नहीं मिलती । हमने महाराष्ट्र में संकल्प किया था कि दो साल 
के अन्दर हम एक लाख एकड़ जमीन इकट्‌ठी करेंगे। अब चार साल हुए, हम 
उसका तीसरा हिस्सा भी पूरा नहीं कर पाये हैँ। लेकित उसका हमको जरा भी 
खेद नहीं होता है। उससे तो हमको आत्म-निरीक्षण का मौका मिलता है। जो 
हमारे मारे में दिककतें हैं, हुकावटें हैं, ऐसा हमको लगता है, वे तो आगे बढ़ने की, 

ऊपर चढ़ने की सीढ़ियाँ हैं। हम जो भूदान-यज्ञ-मूलक, ग्रामोद्योगप्रधान अहिसक 

समाज-क्रान्ति करता चाहते हैं, उसका एक नक्शा महारी आँखों के सामने है। 

लेकिन उस नक्शे के मुताबिक समाज में परिवर्तत कैसे छाना है, समाज को. 
कैसे समझाना है, उनको कैसे कार्यान्वित करना, ये सब सवाल हमारे सामने 

हैं। तो मेरे मन में जो विचार हैं, उन्हें दूसरों को कैसे समझा सकता हूँ, यह 

वड़ा सवाल है। सिर्फ बौद्धिक युक्तिवाद से औरों को समझाना मुश्किल है। 

इससे ज्यादा महत्त्व का साधन खुद का आचार है। खुद का आचार और फिर _ 
प्रचार। खुद करना और फिर औरों को समझाना, ये दो तरीके हैं प्रचार के । 
मैं ऐसे बहुत-से कार्यकर्ताओं को जानता हूँ, जिनके पास जमीन तो है ही नहीं और 
मिल्कियत जैसी आमदनी भी नहीं होती है। तो उनको लगता है कि भूदाच के 
बारे में कुछ कार्य होता ही नहीं है। उनका कोई कतेंव्य नहीं रह जाता है, ऐसा 
उनको लगता है । लेकिन यह भूमि-दान-यज्ञ जो है, वह सिर्फ भूमि के: वास्ते 
ही नहीं है। यह सर्वोदय के वास्ते हैं और सर्वोदिय के मुताबिक मैं अपना जीवन 
कई तरह से, तरह-तरह से वना सकता हूँ । जिसके पास जमीन न हो, वह सम्पत्ति 
दे सकता है। लेकिन जिसके पास सम्पत्ति भी नहीं है, वह भी अपने जीवत में 
बहुत-सी चीजें हैं, जो दाखिल कर सकता है। ऐसी ही एक बहुत्त महत्त्व की 
चीज है, खादी और ग्रामोद्योग । 
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जो कर सकते हैं, वह तो करें 

लोग तो ऐसा वोलते हैं कि अगर हमारे पास जमीन होती, तो हम अपनी 
आजीविका कमाते । अनाज पैदा करने के वास्ते कुछ जमीन चाहिए और जमीन 
की वहुतायत नहीं है, जमीन की कमी है। लेकिन में अपना वस्त्र बनाना चाहूँ, 
तो उसके लिए जमीन जैसे सावन की जरूरत नहीं है। चरखे तो चाहे जितने हो 
सकते हैं। जमीन मर्यादित है, लेकिन चरखे मर्यादित नहीं हैं, वस्त्र-उत्पादन के 
साधन मर्यादित नहीं हैं। मैं अपना वस्त्र पैदा कर सकता हूँ। या तो मेरे 
जो ग्रामवन्धु, ग्रामजन उसे पैदा करेंगे, उसका इस्तेमाल करना यह मेरा कर्तव्य है 
इसका भान हमको नहीं रहा है। हमारा अपना वस्त्र तथा अपनी अन्य जरूरतें 
हम अपने श्रम से पैदा कर सकते हैं; इसका आत्म-प्रत्यय भी आना चाहिए और 
ऐसी जो चीजें पैदा होती हैं, उत्तका इस्तेमाल भी करना हमारा कर्तव्य है। उसका 
भी भान हमकों होना चाहिए। भूदान-यन्न में हम ग्रामराज” कायम करना 
चाहते हैं। लेकिन गांधीजी ने एक वड़ा महत्त्व का सवक हमको सिखाया है कि 
बिता स्वदेशी के स्व॒राज्य नहीं मिल सकता है। तो अगर हम स्वराज्य चाहते 
हैं, तो हमको स्वदेशी का भी आचरण करना चाहिए। स्वदेश में वनी हुई चीजें 
इस्तेमाल करना काफी नहीं है, देशवन्धुओं को देशवन्धु समझना, माँ-बाप को 
माँ-वाप समझना, यह भी स्वदेशी का सबसे ज्यादा महत्त्व का भंग है। हमारे 
कॉलेज के कुछ ऐसे विद्यार्थी होते हैं कि यदि उनके देहाती पिता उनसे मिलते 
आ जाये, तो उनको उसकी थर्म छगती है। यह उनका बड़ा अपमान है। यह 
आत्म-द्रोह है। तो उसी तरह से जो ग्राम-जन, जो ग्राम-वन्धु हमको मिले हैं, 
ईव्वर ने हमको दिये हैं, उनसे प्रेम करता, उनके साथ सारा जीवन विताना, उनके 
दुख से दुखी और सुख से सुखी होना, उनको चिन्ता से खुद चिन्तित होना, यह 
स्वदेशी है और ऐसी ग्रामनिष्ठा जब हममें आ जाय, तब उसमें से खादी, ग्रामोद्योग 
सहज भाव से हासिल हो जायेंगे। हम भूदान-यज्ञ में काम करनेवाले ऐसी अपेक्षा 
रखते हैं कि सारे रचनात्मक कार्यकर्ता हमारी मदद करें। 

हमारा दावा 

हमारा दावा है कि हमारा भूदान-यज्ञ सब रचनात्मक कार्यो का जोड़ है । 

इस पर से हमारे ऊपर ही यह जवाबदासी आती है, उत्तरदायित्व आता है कि 
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हमारे भूदान-काम में यह सब “रचनात्मक काम भी शामिल हों। सर्वे-सेवा-संघ ने 
जो पहला ही प्रस्ताव किया-भूदान-यज्ञ के बारे में, उसके भी उत्तरार्ध में यह लिखा 
है। भदान-यज्ञ के साथ-साथ खादी और ग्रामोद्योग भी बढ़ने चाहिए। भारत 
में कोई भमिहीन न रहा, इतना करने पर भी हमारा काम पूरा नहीं होता है 
सिर्फ भूमि ही सब भूमि गोपाल की, ऐसा ही नहीं है, सब सम्पति रघुपति के 
आही', यह भी विनोबाजी वताते हैं । स्वामित्व-विसर्जन एक बड़ा विचार है। 
इस भूदान-यज्ञ में से सहज भाव से, सहज रीति से सम्पत्ति-दान-यज्ञ का भी 
उद्भव हुआ है और अब उसको ऐसा स्वरूप मिल गया है कि जैसे भूदान-यज्ञ 
एक कदम है, वैसे ही सम्पत्ति-दाव दूसरा कदम है | जैसे हम भूदान-यज्ञ 
का कुछ लक्ष्यांक और हिसाव रखते आये हैं, वैसा सम्पत्ति-दान-यज्ञ का भी हिसाव 
चलने लगा है और लोगों के मन में उसके वारे में कुछ अपेक्षाएँ हैं और मुझे लगता 
है कि अब एक ऐसा मौका आया है कि अगर हम सम्पत्ति-दान-यज्ञ न चलायेंगे, 
तो भूदान-यज्ञ में भी बहुत प्रगति नहीं कर सकेंगे। अब जैसे थोड़े-से छोग भूमि- 
दान देते हैं, तो औरों को भी भूदान देने की स्फूर्ति मिलती है, वैसे ही जो मालदार 
लोग हैं, वे अगर सम्पत्ति-दान-देते हैं, तो उनसे भी अन्य संपत्तिवानों और भूमिवानों 
को 'भी भूमि-दान देने की स्फूर्ति सिल्ती है । जो मालदार हैं, वे अगर 
सम्पत्तिदान न दें, तो भूमिवान्‌ को भी दान देने में थोड़ी हिचक होती है । इससे 
मुझे ऐसा भी लगता है कि जैसे हम कूच करते हैं, तो वायाँ-दायाँ, वायाँ-दायाँ 
करते जाते हैँ, वैसे ही भूमि-दान और सम्पत्ति-दान ये हमारे बायें-दायें कदम 
तनेवाले हैं । 
अगर मिल्कियत का ही विसर्जन करना है, स्वामित्व का समूल विसर्जन करना 
, तो उसके पहले सूदखोरी का निर्मूलन होना चाहिए । शोषण का हम 
“थ करना चाहते हैं, निवारण करना चाहते हैं और शोषण का बुरे से बुरा 
रीका सुदखोरी है | बटाई, रूगान या किराये का तो कुछ हद तक 
मर्थन किया जा सकता है। संग्रह का भी कुछ हद तक समर्थन किया जा सकता 
है। चूँकि हम बोलते हैं कि संग्रह करता पाप है, लेकिन सभी संयोगों में यह 
संग्रह करना पाप है, यह कहा भी नहीं जा सकता। कभी-कभी संग्रह करना, 
यह वुद्धिमानी' का भी. लक्षण होता है और यह एक तुच्छ वात है, ऐसा भी 
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कहा जा सकता है। में अपने घर की कमाई और खर्च में से बचाऊं, संग्रह 
करूँ, इस खयाल से कि जब कभी आपद आ जायगी, तब उसका उपयोग हो, 
तो ऐसे संग्रह का समर्थन भी हो सकता है । लेकिन सूदखोरी तो ऐंसी 
है कि उससें संग्रह घटता नहीं जाता है, वल्कि सरलता से ही, विना प्रयास के 
ही बढ़ता जाता है। जो असली सम्पत्ति है, अन्न और वस्त्र या गायें या वैल, बह 
सब सम्पत्ति विनाश्णील हैं! लेकिन एक हजार रुपये की एक नोट हो, तो नोट 
में तो ऐसी शक्ति है कि ग्यारह सौ, वारह सी, तेरह सी, ऐसे बढ़ते ही जाते हैं। 
तो, होना तो यह चाहिए कि अगर एक हजार रुपये मेरे पास हैं, तो एक-दो साल 
में ग्यारह सौ नहीं, वल्कि नौ सी, आठ सौ, सात सौ, ऐसे कम होते जाने चाहिए । 
साहुकार जब किसी गरजमन्द आदमी को पैसे देता है और उसके ऊपर सूद 
बसुल करता है, तब उसका मतलब यह होता है कि जो मालदार है, उसको इनाम 
मिलता है और जो गरजमन्द है, उसको जुरमाना। जिसने अपने पैसे जमीन 
में रोके हैं, उसको हम कहते हैं कि जमीन गोपाल की है, छोड़ दो, वह सभी को 
मिलनी चाहिए। लेकिन जो बैंक में खाता रखता है, उसकी सम्पत्ति ती बढ़ती 
ही जाती है। तो इसमें विरोध है। इसलिए अगर स्वामित्व-विसर्जन हम करना 
चाहते हैं, तो उसके पहले सूद का, व्याज का निराकरण करना ही चाहिए। 
श्रम की अप्रतिम महिमा 

यह जो घन की भाया है, पैसे की माया है, उसमें से और भी कई तरह के अनर्य 
दैदा होते हैं। यह अर्थ का मायाजाल कुछ ऐसा है कि उसमें आदमी का मूल्य ही 
नहीं रह पाता। सब मूल्यों का मूल जो आदमी, जिसके वास्ते मूल्यों की उत्पत्ति 
है, उस आदमी का ही कुछ भी मूल्य नहीं रह गया है। मुझे तो ऐसा लगता हैं 
कि भूदान-यत्ञ की सफठता श्रम-श्रतिप्ठा पर निर्भर हैं | अब परिश्रम- 
समप्ठ जीवन बिताकर मैं अच्छी तरह रह सकता हूँ, ऐसा आत्म-पत्यय वेहाती 
लोगों में आना चाहिए । और जब ऐसा आत्म-अत्यय आ जायगा, तव भी इयं पृथ्वी 
सर्वावित्तस्थ पूर्णास्यात्‌' ईश्वर ने हमको ऐसी ऐट्वर्यवान्‌ू_ वसुन्चरा, समृद्ध 
बसुत्धरा दी है, तो एक-दूसरे से ऊड़ने कौ क्या जरूरत है ? ईश्वर ने हमको 
बहुत कुछ दिया है, हम आपस में बॉटकर खा सकते हैं । किसीको भूले रहने 
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की जरूरत नहीं है, ऐसा आत्म-प्रत्यय अपने अन्दर आना चाहिए, तभी यह 
भूदान-आन्दोलन सफल होगा और यह तभी हो सकता है, जब कि शरीर-श्रम 
की प्रतिष्ठा बढ़े, उसका मूल्य भी बढ़े। इस पैसे से आदमी का अवमूल्यन हो 
गया है। श्रम की प्रतिष्ठा नहीं रही है। श्रमिकों को चाहिए कि वे अपना श्रम 
बेचें नहीं। जैसे यह शरीर-विक्रय, देह-विक्रय करता शर्मनाक वात है, वैसे ही 
श्रम-विक्रय करना शर्म की बात मानी जानी चाहिए । श्रमिकों में ऐसा आत्म- 
प्रत्यय आ-जाना चाहिए कि वे अपना श्रम वाजार में न बेचें। जरूरत हो तो 
श्रम के बदले में श्रम ले सकते हैं। श्रम का मूल्य श्रम में ही मिलना चाहिए, 
पैसे में नहीं। ऐसा जब होगा, तभी मनुष्य की प्रतिभा बढ़ेगी और तभी सच्चा 
साम्ययोग स्थापित होगा। नहीं तो आज एक वकीरू का एक घंटा एक नाई के 
हजार घंटे के बराबर है। होना तो यह चाहिए कि जितने समाज-पोषक श्रम 
के जरिये हों, चाहे वकील का काम हो, चाहे नाई का काम हो; उन सबकी 
प्रतिष्ठा और सबका मूल्य समान होना चाहिए। और यह तभी हो सकता है, 
जब हम श्रम-चलन जारी करेंगे। श्रम-चलन के मात्ती यह है कि चाहे नाई का, 
चाहे लुहार का, चाहे बढ़ई का, किसी प्रकार का श्रम हो, वह जो समाजोपयोगी 
या समाज की धारणा के वास्ते आवश्यक श्रम है, उन सबका मूल्य समान है। उसमें 
कुछ उच्च या नीच न हो या किसी तरह भी भिन्नता न हो--भिन्नता रहे भी, तो 
कम-से-कम हो। एक लुहार, तमेरा और सुनार, तीनों की प्रतिष्ठा और तीनों 
के कामों का मूल्य अलग-अलग रहता है, ऐसा नहीं होता चाहिए। तभी क्‍या 
कुम्हार, क्या बढ़ई, क्या, नाई, क्या डॉक्टर, क्या शिक्षक, क्या मुंशी, इन सभी 
“का समाज में मूल्य समान होगा। तो मेरा कहने का मतलूव यह है कि ये सब सर्वोदिय 
» अँग हैं, सर्वोदिय के साधन हैं। भूदान से हमको सर्वोदिय हासिल करना है। 
ओर यह सब अगर करेंगे, तो भूदान-यज्ञ को भी मदद मिलनेवाली है। कार्यक्रम 
का जब हम विचार करते हैं, तब तो हमको एकाग्रता से काम करना चाहिए। 
लेकिन एकाग्रता की हमारी दृष्टि समग्रता की होनी चाहिए। हमसें से किसीके 
मन में यह भी आ जाता है कि हमारा अगला कदम क्या हो ? लेकिन भुझे ऊगता 
हैँ कि अगले कदम का विचार करने की कोई जरूरत नहीं है। अगला कदम 
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आगे जाकर खोजेंगे। १९५७ के अंत तक तो- हमें जोरों से यह विचार-प्रचार 
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| करता है, स्पष्ट रूप से करना है। मेरे कहने का मतलव यह था कि जब हम 
५ भूदान का कार्य कर रहें हैं, तव स्वोदिय का समग्र नक्या भी हमारी आखों के 
: सामने होना चाहिए और सरलता से उसके जो-जों अंग उसमें घामिर 
कर सकते हैं और जिनका अमर कर सकते हैं, हमको करना चाहिए और 
दूसरों से करवाना भी चाहिए । इससे हमारे भूदान-यज्ञ के कार्य को भी वर 
मिलेगा, ऐसा मेरा मत है। 
शाम को ५-३० वजे अधिवेशन का काम स्थगित हुआ। ६ वजे नित्य की 
तरह साव॑ंजनिक प्रार्थना हुई, जिसमें विनोवा का प्रवचन हुआ। प्रार्यता के 
आरम्भ में नित्य पाँच मिनट का सम्पूर्ण मौन रहता था। इस नये उपक्रम का 
शुभ परिणाम रोज ज्ञाम की प्रार्थना में दिखाई देता था! ००७५ 


( खुला अधिवंदन ) 
दूसरा दिन 
सोमवार, २८ मई, १९५६ : सुबह ९ वजे 
श्री बिनोवा : 


आज हम आपके सामने अत्यंत नम्न होकर आये हैं। जब ऐसे समूह के 
सामने बोलने बैठता हूँ, तो ऐसा महसूस नहीं होता कि में बोल रहा हँ। लेकिन 
यह तब होता है, जब चित्त एकाग्र होता है। जहाँ एकाग्रता नहीं होती है, वहाँ 
जो व्याख्यान होता है, वह व्यक्तिगत होता है और व्यक्तिगत व्यास्यान पर 
हमारा ज्यादा विद्वास नहीं है । जब समाधि लगती हैं, तभी हम कहने 
लायक चीज कहते हैं । 

इस वक्‍त हमें नम्रता की सख्त जरूरत है। हम ऐसे मौके पर, ऐसे स्थान 
में आ पहुँचे हैं कि जहाँ हमारा काम नम्नता से ही बढ़ सकता है। इस वास्ते 
हम सब कार्यकर्ताओं की ओर से भगवान्‌ की नम्नतापूर्वक प्रार्थना कर लेते हैं 

र्‌ 


बच 
बुद्ध भगवान्‌ की प्रेरणा 


इस साल भूदान के काम को अवेक्षा से अधिक यश आया है। हमें इसका ; 
' तन कोई आश्चर्य है, न इसमें हमारा कतृत्व है। जिस काम के लिए परमेश्वर 
का आश्ञीवाद होता है, वह काम ऐसे ही आगे बढ़ता है। भूदान के लिए सबसे 
बड़ी घटना इस साल जो हुई, वह यह है कि बुद्धवेव की जयन्ती का उत्सव इस 
साल हुआ । हम चाहते हैं कि हमारा काम एक निश्चित मुद्दत में एक स्पष्ट 
रूप लेकर लोगों के सामने प्रकट हो। उसके लिए सबसे अनुकूल घटना बुद्ध 
भगवान्‌ का स्मरण है। हमारे देश के इस महापुरुष का स्मरण कुल दुनिया 
ने किया। हम समझते हैं, जिन लोगों ते भूदान का नाम सुना होगा और जिन 
लोगों ने भूदाव का नाम नहीं सुना होगा और बुद्ध भगवान्‌ का स्मरण किया 
होगा, उन्होंने भूदात को आशीर्वाद दिया। बुद्ध ने दुनिया को जो शिक्षा दी, 
वह सर्वप्रथम हमारे देश को दी। उसे उठाने की जिम्मेदारी सबसे पहले हमारे 
देश की है और हम लोगों ने उनका अवतारी स्वरूप पहचान करके उनके विचार 
को पूर्ण मान्यता दी है। आज उन्हींका अवतार चल रहा है । हम अपने हर 
चर्म-कार्य के और संकल्प के आरम्भ में “बुद्धावतारे” कहते हैं। याने हमारा 
आज का जीवन उनके मार्गदर्शन में चलना चाहिए, ऐसा हम चाहते हैं और 
आप जानते हैं कि इस वक्‍त रशिया ने अपना सैन्यसंभार कुछ कम करने का सोचा 
है। हम नहीं जानते कि ईश्वर की प्रेरणा किस दिशा में, कैसे काम करती है। 
हम इतना जानते हैँ कि उसकी प्रेरणा हमारे काम के लिए बहुत ही अनुकूल 
है। इसलिए हमने कहा कि जिन्होंने बुद्ध भगवान्‌ का स्मरण किया, उन्होंने 
हमारे काम को अशीर्वादे दिया। यह हमारे भूदाव के काम के लिए बहुत ही 
बड़ी ताकत है। 
हमने बहुत नम्नता से दावा किया था और प्रथम उच्चारण उसी दिन किया 

था, जिस दिन बुद्ध भगवान्‌ की जयंती थी। हम लखनऊ में थे। हमने कहा 
था, बुद्ध भगवान्‌ का धर्मचक्र-पवर्तन का कार्य आगे चलाने की कोशिश हम 
करेंगे। बुद्ध भगवान्‌ ने जो प्रेरणा दी, उसके कारण ही विहार का काम आगे 
बढ़ा, यह हमने अपनी आँखों से देखा, जैसे हम अपनी आँखों से किसी मनुष्य 
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हु 
५ को देखते हैँ। एक दिन बिहार में हमें एक छाख एकड़ जमीन मिली थी। वह 
'बुद्ध-जयंती का दिन था। एक दिन हमने संकल्प किया था कि गया जिले में एक 
छाख एकड़ जमीन हासिल करेंगे। वह प्रेरणा वोबगया में हुई, जो बद्ध भगवान्‌ 
का स्थान है। उसी प्रेरणा की स्मृति में समन्वब-्भाश्रस का छोटा-सा प्रयत्त 
भी शुरू किया। हम आशा करते हैं कि हिन्दुस्तान के लोग इस स्मृति से प्रभावित 
होकर भूदान के काम में पूरी तरह से जोर लगायेंगे। यह प्रेरणा काम कर रही 
है, उसका अनुभव हृदय में प्राप्त कर लेना है। वह प्राप्त करके काम करना है। 
व्यापक परिमाण में प्रामदान 
दूसरी घटना इस आन्दोलन में हुई है, वह हमारे लिए बहुत ही आमादायक 
है और वह है--व्यापक परिमाण में ग्रामदान, जो उड़ीसा में हुआ, जिससे जमीन 
की मालकियत की जड़ें हिल गयीं और ग्रामराज्य किस तरह बनाया जा सकता 
है, यह सोचने के लिए सामग्री मिली और उस ग्रामराज्य की कल्पना करने के 
लिए कुछ चिंतन भी इस साल हुआ। एक भाई ने हमें पत्र लिखा कि अब तक 
आपके इस आन्दोलन की तरफ कुछ शंका की दृष्टि से देखते थे, पर जब से 
व्यापक परिमाण से ग्रामदान शुरू हुआ, तव से विश्वास हो गया कि यह आन्दोलन 
ऋण्तिकारी है । उड़ीसा के वाद हमने आम्ध्न में प्रवेश किया, जहाँ बहुत-से हमारे 
कम्बनिस्ट भाई काम करते हैं। हमें कहने में खुशी होती हैं कि बहुत-से हमारे 
कृम्यनिस्ट भाई इसमें काम करने के लिए तेयार हुए। कुछ छोग इसमें भय 
देखते हैं, हम इसमें कोई भय नहीं देखते हूँ, क्योंकि हमारे मन में आत्मविश्वास 
है। जिसके मन में आत्मविश्वास नहीं होता है, उसे भय मालूम होता है। परंतु 
हम इससे वहुत ही उत्साहित होते हैं कि वे भाई हमारे साथ आगये। हम उनका 
स्वागत करते हैं। ग्रामदान में एक नया विचार ही खुल गया है। सिर्फ भारत 
के सामने ही नहीं, वल्कि दुनिया के सामने भी एक मार्ग खुल गया है। यह दूसरी 
घटना है, जो वहुत ही आद्याजनक है। 
वितरण की कुंजी 
तीसरी बात यह है कि हमारे हाथ में वितरण की कुंजी आयी है। कुछ 
लोग पूछते हैं कि आपने बहुत जमीन हासिल की, लेकिन उसका वितन्ण तो 
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है 


नहीं किया। हम कहते हैं कि जमीन प्राप्त करने की कुंजी हमें एकदम हासिल . 
नहीं हुई है, वह धीरे-धीरे हमारे हाथ में जायी है। उसी तरह जमीन के बँटवारे 
की कुंजी पहले हासिल नहीं थी; अब हासिल हुई है। हमने कहा था कि हिन्दुस्तान 
की कुल जमीन का बँटवारा एक दिन में करना है और वह एक दिन लाने के 
लिए हमें कोशिश करती हैं। कुल गाँवों का बँटवारा एक ही दिन में हो सकता 
है। जैसे हम सुनते हैं और अनुभव भी होता है कि एक ही दिल में कई प्रान्तों में 
चारिश होती है और कुल जमीन पर हो जाती है। बारिश एक-एक गाँव की 
जमीन भिगोकर आगे नहीं बढ़ती, वह एकदम कुछ जमीन पर बरसती है। 
इससे बेहतर उपभा सूर्यवारायण की है। उसके उदय से एक ही समय सारे घरों 
में प्रकाश होता है। यह तो कुदरत की उपमा हुई। लेकिन मानव-समाज में भी 
ऐसी उपमा हम देखते हैं। एक ही दिन में हर घर में दीवाली मनायी जाती है। 
सभी घरों में दीपक जलते हैं। लोगों में इसकी भावना पैदा हुई है और वह 
जिस तरह लोगों को मालूम हो गयी है, उसी तरह से एक दिन में कुल जमीन का 
बँटवारा होना चाहिए, हो रहा है और होगा । इसके कुछ प्रयोग करने की हिम्मत 
कुछ भाइयों ने की है। बिहार में एक ही दिन में सौ-दो सौ गाँवों की जमीन 
का वँँटवारा किया गया और उससें हमारे भाई यशस्वी हुए। किस' तरह वह 
किया, यह वर्णन करने का यह समय नहीं है । इससे लोगों को विश्वास हो गया 
कि एक ही दिल में कुल गाँवों की जमीन का बँटवारा हो सकता हैं। यह असंभव 
नहीं है । उसीका प्रयोग उड़ीसा में हुआ । वहाँ सात-आठ सौ ग्रामदान हुए। 
उनमें से चार सौ ग्रामों में जमीन बँटी । दान की प्राप्ति में जितनी मेहनत लगती 
है, उससे ज्यादा मेहनत बाँटने में है। लेकिन लोकशक्ति से यह कार्य हो सकता 
है, यह सिद्ध हुआ। इसलिए मैंने कहा कि यह कुंजी हमारे हाथ में आयी। 
अखिल भारतीय नेतृत्व नहीं, स्थानिक सेवकत्व 
भूदान की एक बड़ी खूबी यह है कि इसमें अखिल भारतीय नेतृत्व नहीं 
वनता, क्योंकि भूदान-आन्दोलन पैदक चलता है। इन दिनों कितने ही अखिल 
भारतीय नेता हुए। लेकिन बुद्ध भगवान्‌ अखिल भारतीय नेता नहीं बन सके। 
केवल पाछी भाषा में वे बोलते थे और प्रयाग से लेकर गया तक घूमे। परंतु 
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उनका विचार विश्वव्यापक होने छायक था। वह इसलिए फैछा कि इस विचार 
५ के छायक उनका जीवन था। शिवाजी अखिल भारतीय नेता नहीं वन सके 
सतत प्रयत्न करने के वावजूद भी देश का छोटा-सा हिस्सा उनके हाथ में आया । 
जनक्रान्ति का जो कार्य होता है, वह एक स्थान में बनता है और हुवा के जस्त्रि 
दुनिया में जाता हैं। इस आन्दोलन की यह खूबी हमारे लिए बहुत मददगार 
। पंजाब के लोगों को पूरा विश्वास हो गया है कि वावा चंद दिनों में 
प्रान्त में नहीं आनेवाला है । अगर वावा रेलगाड़ी से जाता, तो एक भहं 
में पहुँचता । परंतु मैं पैदल यात्रा करता हूँ, इसलिए नेतृत्व स्थामिक्त 
ही होता है। वल्कि यह कहना चाहिए कि स्थानिक नेतृत्व भी नहीं बचता है 
स्थानिक सेवकत्व बनता है, क्योंकि हम सेवक बनकर लोगों के पास पहुँचेंगे 
तभी जमीन मिलेगी। नेता के नाते पहुँचेंगेी, तो जमीन नहीं मिलेगी। आज 
ही सुबह हम कहते थे कि हमारी ताकत इसीमें हैं कि हम अपने स्वामी के 
सेवक हैँ। तुल्सीदासजी रघुनाथजी को जगाने के लिए क्या करते थे ? वे गाते थे, 
“जागिये रघताथ कुँवर” । इसी तरह तमिल-भक्‍त भी गाते हैँ । वे जगाने के 
लिए गायन गाते हैं, भजन गाते हैँ। इस त्तरह प्रभु को जगाना है। छोकहृदव 
में जो प्रभु विराजमान हैं, उन्हें जगाने के लिए हम भक्‍त होकर जाते हैं, 
तभी वे जागते हैं 
गणसेवकत्व का आविष्कार 

परन्तु इस साल जो कुछ हुआ, वह यह है कि व्यवित के सेवकत्व के बदले 
गण-सेवकत्व हो सकता है। आप लोग जानते हैं कि इन दिनों रक्षिया में एक 
खोज हुई है। रशिया का जो उपकारकर्ता माना जाता था, वह उपकारकर्ता नह 
है, यह खोज हुई है। जिसके स्तुति-स्तोत्र से इतिहास के पन्ने भरे थे, उस इतिहास 
के बदलने की वात हुई है। दुनिया के इतिहास में इतना बड़ा भारो संग्योवन 
पहला ही है। हमने अखबार में पढ़ा था कि कुछ दिनों तक रशिया में इतिहास 
नहीं सिखाया जायगा, नया इतिहास संशोवनपूर्वक लिखा जाबगा और उसके 
वाद वह पढ़ाया जायगा। याने मद्यसाहवा' का रूपान्तर तवर्रा' में हो गया। 
इसलाम के दो पंथ हो गये, एक सुत्नी और दूसरा शीआ। वहाँ कुछ खलीफा हो 
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गये । उनकी स्तुति करना एक पंथ के लोग धर्म मानते हैं और उन खलीफाओं 
की निन्‍्दा करना दूसरा पंथ अपना धर्म मानता है। जो स्तुति करना धर्म मानते 
हैं, वे मचसाहवा हैं और जो निन्‍्दा करना धर्म समझते हैं, वे तवर्रा हैं। यह स्तुति 
और निन्दा करने का दिन एक ही आता है! एक ही दिन, एक ही जगह अगर . 
वह चलेगा, तब तो झगड़े और मारामारी होगी। इसलिए रशिया में अब तक 
मदसाहबा चलता था, अब तबर्रा चलेगा, ऐसा हमने कहा । याने एक नयी 
खोज हुई। तालीम में स्टालिन की स्तुति का विशेष महत्त्व नहीं है।. वह 
व्यक्तिगत विषय है। परन्तु वहाँ एक नयी बात सूझी है, वह विशेष है । कहते 
हैं, अब कलेक्टिव लीडरशिप चलेगी--व्यक्तिविशेष का नेतृत्व नहीं, गणनेतृत्व 
चलेगा। यह एक नया विचार रशिया में निकला । उसी तरह भ्ृृदान में गण- 
सेवकत्व की शोध हुई। 

भध्यप्रदेश में कई कार्यकर्ता इकटठे होकर लोगों के पास पहुँचकर दान 
माँगते हैं। यह उन्तका व्यापक प्रयोग शुरू हुआ है, क्योंकि ईश्वर की कृपा 
से नये छोगों को मौका देने के लिए वहाँ पुराने नेता उसमें शामिल नहीं हैं। 
मतलब, बने-बनाये नेता काम में नहीं आते हैं और नये नेता एकदम बनते नहीं हैं, 
तो छोटे-छोटे कार्यकर्ता काम करते हैं। तो उन छोगों ने सामूहिक तौर पर काम 
करना शुरू किया है। यह गणसेवकत्व बड़ा सफल होता है, ऐसा अनुभव आया 
है। वह के जो कार्यकर्ता हमसे मिले थे, हमने देखा कि उनका आत्मविश्वास खूब 
बढ़ा है। हम आन्दोलन का नाप कितनी जमीन मिली, इस पर से नहीं करते' 
हैं। हम यह देखते हैं कि हमारे कार्यकर्ता की हिम्मत कितनी बढ़ी है। इस तरह 
से जनशवि्ति के जरिये काम हो सकते हैं, व्यक्ति के नेतृत्व के अभाव में भी 


'. गणसेवकत्व सफल हो सकता है, यह पिछले साल में सिद्ध हुआ। 


सम्पत्तिदान की प्रगति 


एक और भी उत्तम अनुभव आया। हमें. भूमिदान तो मिलता था, पर 
लोग कहते थे कि संपत्तिदान मिलेगा या नहीं ? जब संपति मिली, तव इन लोगों 
का संदेह मिटा। पहले तो भूदान के बारे में भी ऐसा ही संदेह इनके मन में था। 
संदेही मनुष्य के लिए एक संदेह जहाँ समाप्त हुआ किं वहाँ दूसरा शुरू होता 
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है, यही कार्यक्रम होता हैं । पैगम्वर ने ऐसा लिखा कि संदेह करनेवाले लोगों 
को अगर स्वर्ग में ढकेला जायेगा, तो भी वे संदेह करेंगे कि यह स्वर्ग है या सर्क ! 
इसलिए संदेह होता है कि जमीन तो मिली, पर संपत्ति मिलेगी या नहीं ? और 
संपत्तिदान मिलेगा, तो भी वह सतत कैसे चलेगा ? पर इसका अनुभव इस साल 
बहुत आया। अभी जयप्रकाशजी की विहार में जो सभाएँ हुई, उनमें हजारों 
संपत्तिदान-पत्र मिले, इसका अर्थ यह नहीं है कि किसी एक दिल का या किसी 
विद्येप स्थान का वह काम था। पहले से ही तैयारी थी। फिर भी हजारों 
दानपत्र प्राप्त करना छोटी वात नहीं हैं । कार्यकर्ता जुटे होंगे, गाँव-गाँव घूमे 
होंगे। यही अनुभव उड़ीसा के छोटे-छोटे गाँवों में आया। आज काफी तादाद 
में वहाँ संपत्तिदान-पत्र मिल रहे हैं। इसका भावार्थ यह है कि अभी लोक-हुदय 
इसके लिए तैयार नहीं हुआ है कि कोई आते हैं, तो उसे दान की दीक्षा देते जाये । 


दोष मनुष्य में नहीं, समाज-रचना में 


कूछ लछोग तो कहते हैं कि इन दिनों लोगों का चैतिक स्तर गिरने छूगा 

है। इसी तरह का भाव कल राजाजी के व्याख्यान में था। हम कहना चाहते 
हैं कि यह ऊपर-ऊपर का भास है। समाज की रचना ही गलत है, इसलिए पैसे 
का महत्त्व वढ़ा है और पैसे की कोई स्थिर कीमत नहीं है। आज सव लोग देख 
रहे हैं कि पैसा आज एक कीमत बोलता है, कछ दूसरी कीमत बोलता है। इसलिए 
हमें लगता है कि लोगों का स्तर नीचे नहीं गिरा है।' आज हजार रुपये मिले, 
तो मनुष्य को लगता है कि यह बस है। लेकिन कल जब उसे मालूम होता है कि 
उस हजार रुपये की कीमत पाँच सौ रुपये हुई है, तो उसे छगता है कि इतने 
हजार रुपये नाकाफी हैं। लोभ-बृत्ति मनुप्य में होती है, इस वास्ते कितना भी 
पैसा आया, तो भी समाधान नहीं होता । हमारे एक भाई थे, उन्होंने हमको 
कहा था कि हमको दस हजार रुपये मिल जायेंगे, तव हम जन-सेवा करेंगे। 
हमने कहा कि यह तुम्हारा भ्रम है, पर देखिये। फिर दो-चार साल बाद उसके 
पास दस-बारह हजार रुपये हो गये | तो हमने पूछा कि सार्वजनिक सेवा के! लिए 
कव आते हो, तो उसने कहा कि इन दस-बारह हजार रुपयों की कीमत कम 
हुई है, इसलिए अब पचास हजार रुपये कमाने होंगे ! हमें तो यह विनोद मालूम 
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हुआ, लेकिन हम कबूल करते हैं कि इसमें तथ्य भी है। सारांश, श्रम के बदले 
पैसे को महत्त्व दिया गया, यही गलत काम हुआ। पैसे की कीमत अस्थिर 
हो गयी है, यह दूसरी गलती है। इस वास्ते लोकमानस में पैसे की तृष्णा बढ़ी, 
इसमें दोष उनका उतना नहीं, जितना कि गलत समाज-रचना का है। जैसे 
पत्तागोभी में अनेक स्तर होते हैं और ऊपर के छिलके पर हवा का परिणाम 
होता है, तो कभी-कभी वह हिस्सा सड़ा हुआ होता है और क्योंकि ऊपर का 
पत्ता सड़ा होता है, तो मालूम नहीं होता कि अन्दर अच्छा है या नहीं। जब 
ऊपर के पत्ते को हम हटाते हैं, तब मालूम होता है.कि अन्दर स्वच्छ, शुद्ध, निर्मल 
पत्ते हैं। उसी तरह मनुष्य के चित्त की स्थिति होती है। कभी-कभी खराब 
हवा के कारण मनुष्य के मन का ऊपर का हिस्सा खराब हो जाता है, लेकिन 
उस पर से कोई अन्दाज लूगायेगा कि यह मन सड़ा है, तो वह अच्दाज' गलत 
होगा। ऊपर का हिस्सा हटा दिया, तो अन्दर स्वच्छ-सुन्दर मन है। हम कहना 
चाहते हैँ कि अब भी लोकमानस दान के लिए, त्याग के लिए तैयार है--- 
प्रस्तुत है। हमने हिन्दुस्तान में कई जगह अनुभव किया कि हमारी सभा में 
हजारों लोग शान्ति से सुतते हैँ। हम उन्हें क्या समझाते हैं? यही कि आज 
का तुम्हारा जीवन गरूत है, उसमें सुधार करना होगा, अपने भाई को हिस्सा 
देना होगा और समाज को जीवन अर्पित करना होगा। हम आपको एक 
सुझाव देते हैं। कोई ऐसा शख्स निकेले, जो हिन्दुस्तान में जाये और जगह- 
जगह यह समझाये कि “अगर कोई चीज अच्छी है, तो वह स्वार्थ है। भोग 
भोगना उन्नति की बात है ।” तो फिर, हम देखना चाहेंगे और वह बोलनेवाला 
भी देखेगा कि कितने लोग उसकी वात सुनते हैं। हम कहते हैं, ऐसे मनुष्य को 
हमारे लोग इसलिए पत्थर नहीं मारेंगे कि हिन्दुस्तान में संयम है। हजारों 
लोग उसकी बात नहीं सुनेंगे। 
'नैतिक स्तर गिर नहीं रहा है 

हमसे जब पूछा जाता है, तब हम कहते हैं कि यह सत्ययुग है, कृतयुग का 
आरम्भ है। वम्बई से नौ सौ मील पैदल चलकर जवान लड़के यहाँ आये। 
उनमें एंक चौदह साल का लड़का है। रोज अठारह मील चलने का औसत 
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था। कर्भी-की पच्रीस मील भी वे चले हैं। आप छोग जानते हैं कि बम्बई के 
लड़कों को तितिक्षा की तालीम तो नहीं मिलती है, लेकिन वे मजे में आयगे। 
सम्पत्तिदान और भूदान का विचार क्या है, यह समझाते वे चछे आये। 
अब बावा जाता है और उसे जमीन मिलती है, तो मान लीजिये कि यह वावा का 
प्रभाव है। परन्तु जब बच्चे आते हैं, तो उनका क्या प्रभाव पड़ा होगा ? उनके क्या 
व्याख्यान होते हैं ? पैदल चलते हैं, इसलिए उनका आदर होता है, यह हम समझ 
सकते हैं। क्योंकि वच्चों का छाड़ तो छोग हमेशा किया करते हैं। परन्तु उनको 
सिर्फ खाना नहीं मिला, उसके अलावा ७५० एकड़ का दान भी मिला। तीन 
भाषा के प्रान्तों में उन्हें चलना पड़ा। हम समझते हैं कि यह व॒द्धदेव की प्रेरणा 
है। वे बहुत खुश हुए होंगे कि ऐसे बच्चे करुणा का कार्य कर रहे हैं। इसलिए 
हमने कहा कि यह कृतयूग आया है। शास्त्रकार तो यूयों को ऐसी व्याख्या करते 
कि मनृष्य जब सोता है, तव वह कलियुग में रहता है, विस्तर छोड़ता है, तब 
द्वापरयुग में आता है, उठ खड़ा होता है तो त्रेतायम में रामजी के साथ होता 
है। आप ही देखिये, यह कृतयुग है या कलियुग। इस वास्ते यह बात चलत 
है कि लोगों का नैतिक स्तर नीचे जा रहा है, वल्कि हमें तो यह भास होता है कि 
"लोगों का उत्थान बहुत शीघ्रता से हो रहा है और उनका स्तर ऊंचा उठ रहा 
है। हमारी जिस सभा में स्कूछ-कॉलेज के लड़के होते हैं, वह सभा अत्यन्त शान्त 
रहती है। लोग हमें कहते रहते हैं कि आजकल के विद्यार्थी उद्धत और उद्दंड 
बन गये हैं। अंग्रेजी में एक अलंकार है, जिसे ट्रांसफर्ड इपिथेट' कहते हैँ--जो 
विश्येषण एक के लिए लाग होना चाहिए, उसे दूसरे के लिए लागू करते हैं। ताडीम 
की पद्धति अत्यन्त रही है, उसको जो गाली देनी चाहिए, वह वाहक रूड़कों को 
देते हैं। हमें तो आश्चर्य होता है कि इतनी रही ताढीम के वावजूद भी लड़के 
इतने शान्त कैसे रहते हैं। हमें यही उत्तर मिलता है कि ईइ्वर की कृपा हैं और 
ईदवर भारत से कुछ काम लेना चाहता है। पाँच साल का हमारा अनुभव है 
हम देखते हैं कि हिन्द्रस्तान में ईश्वर की प्रेरणा काम कर रही है। में यह सच 
उस संदर्भ में कह रहा था कि लोग सम्पत्ति देने को राजी हैं। आज का हा वात्त 
एक भाई कुछ पैसे दान में दे रहे थे। उनको समझाया गया कि सम्पत्तिदान 
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का तरीका अलग है। यह फंड इकट्ठा करने की बात नहीं है। 'तो सम्पत्तिदान 
का तरीका बहुत ही बेहतर है', ऐसा उस भाई ने कहा और सम्पत्तिदान देना 
सान्‍्य किया। भाइयो, पिछले सारू का अच्छा अनुभव है कि संपत्तिदान का काम 
बढ़ रहा है। | 
भूमिहीनों का हृदय-परिवर्तेच 

पिछले साल का एक और अनुभव है। उसमें भी एक ताकत भरी है। मध्यप्रदेश 
में आदाता-सम्मेलन किया गया। जिन्हें जमीन मिली है, वे छोटे-छोटे लोग हैं। 
कार्यकर्ताओं ने आशा की थी कि सौ-सवा सौ छोग आयेंगे, छेकिन कुल जिलों में से 
पाँच सौ लोग आये थे। उन्होंने बातें समझ लीं और हमें भी कुछ देना चाहिए, 
ऐसा तय किया । हर साल की जो फसल आयेगी, उसमें से एक हिस्सा देने का तय 
किया। बहुत लोग पूछते हैं कि इस आन्दोलन में भूमिहीनों के हृदय-परिवर्तेन 
की और उनके उत्थान की क्‍या योजना है। इस अनुभव से उन छोगों को अब 
अच्छा उत्तर मिलेगा। 


भारत में नंतिक क्रांति के आसार 


हमने एक नयी बात की है। हमने व्यापारियों का आवाहन किया हैं। हम 
समझते हैं कि इसका भी अच्छा अनुभव आयेगा। हमसे कहा गया कि उसका 
असर व्यापारियों पर अच्छा हो रहा है। व्यापारियों को हिन्दुस्तान में एक धामिक 
स्थान दिया गया है। सत्य, प्रेम आदि गुणों को सब दुनिया में गौरव का स्थान है। 
इन गुणों की सब धर्मों में कीमत होती है। परल्तु व्यापार को भी एक स्वतन्त्र धर्म 
माना गया, यह वात हिन्दुस्तान में ही हुई है। दुनिया के छोग व्यापार को व्याव- 
'हारिक॑ काम मानते हैं। पर हिन्दुस्तान में चातुर्वेण्य की योजना में व्यापार को वैश्य 
का एक स्वतल्त्र धर्म माना गया। वैश्य को मोक्ष का उतना ही अधिकार है, जितना 
वेदाध्ययनशील ब्राह्मण को +यह हिन्दुस्तान की विशेषता है। व्यापार भी करो और 
मोक्ष भी पाओ, यह अजीव वात है। दूसरे देशों में वह कहा गया कि सुई के छेद 
से ऊँट चला जा सकता है, परन्तु श्रीमान्‌ को मोक्ष नहीं मिलेगा। छेकिन हिन्दु-- 
स्तान के दयालु शास्त्र की योजना में व्यापारी को मोक्ष-मार्ग खुला कर दिया गया, 
ऊँछ शर्ते के साथ। हमसे व्यापारियों से निवेदन किया कि यह जो भार आप पर 


र्छ 


डाला गया है, वह आप उठाइय्रेगा और हमें सुनाया गया है कि उसका असर 
व्यापारियों पर हुआ है। हम कोई भविप्यवादी नहीं हैं, न भविप्यवाद पर हमारी 
श्रद्धा है। पर हमारे मन में कोई सन्देह नहीं है कि भारत में एक नैतिक कान्ति होने 
जा रही है। 
हानियों का लेखा 
गये साल में हानियाँ भी हुई और वे काफी गंभोर हैं। इधर इतना नैतिक 
उत्थान का अनुभव और उधर इतनी नैतिक हानि का अनुभव, यह क्या तमाझा 
है? यह है परमेश्वर की छीछा ! इसका भी समाधान है। कई छोग कहते हैं 
कि एक ओर लोग जमीन देते हैं और दूसरी ओर वे ही बेरहमी से वेदखलियाँ करते 
हैं। इसलिए वे कहते हैं कि लोग वावा को ठग रहे हैं, वे दान करने का ढोंग करते 
हैं और उनकी असलियत प्रकट होती है तव, जब कि वे वेदखलियाँ करते हैं। हम 
कहते हैं कि हम इससे उल्टा समझते हैं। हम कबूल करते हैं कि लोग दान भी देते 
हैं और उधर वेदखल भी करते हैं। लेकिन हम समझते हैं कि वह जो वेदखली का 
काम है, वह असलियत नहीं है, वह उनका ढोंग है और वावा को जो दान देते हैं, 
वह उनकी असलियत है। यह इसलिए कि उनकी दान की प्रवृत्ति उतकी आत्मा 
का गृण है और वे जो वेदखलियाँ करते हैं, वह परिस्थिति का परिणाम है । सरकार 
कानून नहीं बना रही है, लेकिन कानून बनेगा-वरनेगा, ऐसा चार साल से चल रहा 
है। वे लोग बेचारे भयभीत हैं, सँभालना चाहते हैं, इसलिए सँभाल लेते है। 
लोभ तो मनुष्य में है ही, परन्तु उसके साथ भय भी है। इसलिए परिणामस्वरूप 
परिस्थितिजन्य दोप हो रहा है। लोगों का यह जो बुरा रूप प्रकट हो रहा है, वह 
असलियत नहीं है। बाहर की हवा के कारण ऊपर का वह अस्तर सड़ गया है। 
बावा को यह कुशलता सवी है कि ऊपर का छिलका हटाता है और अन्दर ही देखता 
है। ऊपर का हिस्सा सड़ा हुआ हो, तो भी हटाता है और सड्डा हुआ न हो, तो 
भी हटाता है। वाबा ने कहा है कि पत्तागोभी काटने का नियम ही यह है कि ऊपर 
का छिलका निकाल देना चाहिए। इस वास्ते हम अपने अनुभव से कह रहे हैँ कि 
लोगों की असलियत दान में प्रकट होती है। फिर भी ऊपर का छिलका सड़ गया, 
यह इष्ट तो नहीं है। उसके सड़ने से अन्दर कुछ परिणाम होता है, इस वास्ते 


की 


ऊपर का छिलका अच्छा रहे, ऐसी ही कोशिश करनी चाहिए। उस हिसाब से 
इन हानियों का जिक्र करता हूँ। परन्तु हम निराश नहीं हैं। 


भाषावार प्रान्त का विचार गलूत नहीं ः 

भाषावार प्रान्त के कारण कई जगह हिसा के प्रकार हुए। उसका बहुत दुख 
हमको है और हमने माना है कि यह भूदान-यज्ञ की हार है। हमारा ध्यान इस 
तरफ गया है। विशेष परिश्रम शहरों पर हमने नहीं किया, यही इसका कारण 
है। हम यह कह देना चाहते हैं, इसके पहले भी कहा है कि भाषावार प्रान्त बनाने 
में कोई गलती नहीं है, वल्कि हम यह मानते हैं कि लोगों की भाषा में राज्य नहीं 
होगा, तो स्व॒राज्य के कोई मानी नहीं है। लोगों की जो भाषा है, वह हाईकोर्ट 
का न्यायातीश नहीं जानता है, तो वह न्यायाधीश बनने के रायक नहीं है। 
किसान जो बात करता है, वह उसे समझनी चाहिए और उसीकी भाषा में जवाब 
देता चाहिए और उसका बयान तर्जुमा करके नहीं, वैसा ही सुनता चाहिए, उसका 
फैसला भी उसी भाष॑। में देना चाहिए। तालीम भी लोगों की भाषा में देनी चाहिए । 
यह जनता का अधिकार है और यही स्वराज्य का अर्थ है। इसलिए हम उसमें कोई 
गरूती नहीं मानते हैं, वल्कि भाषावार प्रान्त की रचना की माँग करनेवाले को 'तू 


: संकुचित है, तू संकुचित है', यह कहकर संकुचित बनाया गया है। यह तो उपनिपषद्‌ 


का सिद्धान्त है--अगर हम सामनेवाले को कहते हैं कि तू पापी है, तू पापी है', 
तो वह पापी ही बनता है। समझने की जरूरत है कि भाषावार प्रान्त-रचना की 
माँग सज्जनों की तरफ से ही हुई है, दुजजंबों की तरफ से नहीं । इसलिए इसमें 


* गलती नहीं है। परन्तु उन पर संकुचितता का आरोप किया, उससे वे संकुचित 


बने, और कुछ लोग पहले से संकुचित होंगे भी । परिणामस्वरूप काफी हिंसा हुई, 
जो बड़ो दुःखद घटना है। 
हिंसा का कारण, डावॉडोल निष्ठा 
अब यह गंभोरता से सोचने लायक विषय है। यह क्यों हुआ ? इसलिए 
कि हमने गलत मनुष्यों का गौरव आज तक किया। १९४२ के आन्दोलन में जनता 
की तरफ से कई प्रकार किये गये--रेलवे की लाइन आदि उखाड़ना। ये जो सारी 


२९ 


े 
सके 


चीजें भापावार प्रान्त-रचना के आन्दोलन में हुईं, वे सारी १९४२ में 
थीं और उनका गौरव भी हुआ था, क्योंकि अच्छे काम के लिए वे बातें ते हुई थीं। 
सन्‌ ४२ में एंसा माना गया था कि वह अच्छा काम था, इसलिए हिसा हुई। 
क्षव अच्छे काम के लिए अगर हिंसा मंजर है, ऐसा माना गया, तो इस काम 
के लिए हिसा की, तो क्या गछती है ? आज जनता के मन में इस विपय में सफाई 
नहीं हैं। अगर यह सफाई होती और इसका स्पप्ट ज्ञान होता कि हमें स्वराज्य 
अहिसा की शक्ति से हासिल हुआ है, तो आज जो दथा दिखाई देती है, वह नहीं 
दिखाई देती । हम देखते हैँ. कि एक ही झख्स के घर में एक फोटो महात्मा गांधी 
का होता है और उसके नजदीक सुभाष बोस का होता है। हम भी सुभाष बोस के 
अनेक गृणों का, उसकी सेवा का और देशभक्त का गौरव करते हैं, लेकिन वह जो 
चित्र लगा रहता है, वह गृण-ीरव के छिए नही होता । वह इस विश्वास से होता 
है कि हमें जो स्व॒राज्य मिला, उसमें कुछ गृष है महात्मा गांधी की अहिसा का और 
कुछ गृष है हिसा का याने जैसे हाइड्रोजन और ऑक्सीजन मिलकर पानी बनता 
है, बैसे इबर से अहिसक लोगों ने शत्रु को सताया और उबर से दूसरों ने हिसा से 
सताया, तब जो परिणाम आया, वह स्वराज्य है याने हमने अहिसा को झत्र पर 

हमला करने का एक तरीका माता और हिसा को उसीका दूसरा तरीका माना | 
हमको आज दुनिया में इस मामले में दो मतस्थितियों का मुकावछा करना है। 
एक विचार यह है कि छोगों का, खास करके यूरोप-असेरिका के छोयों का--यह 
मानस-जास्त्र का निदान है--हिसा पर से विश्वास उठ गया है। उनका साम 
इसलिए लिया, क्योंकि उनका हिंसा पर बहुत विश्वास था और क्योंकि हिंसा 
में अतिहिसा का रूप लिया और वह काम नहीं करती है, नकसान ही करती है 

ऐसा दीखता है। इसलिए उनका हिंसा पर से विश्वास उड़ गया, परन्तु अहिसा पर 
विश्वास बैठा नहीं । चित्त की यह बीच की हालत बहुत भयानक है, उस हालत में 
वे लोग आज हैं और उनका मन केवल डावाँडोल है। उतसे कोई भी कदम निश्चय- 
पूर्वक नहीं उठाया जायगा, चितनपूर्वक कोई काम नहीं होगा । नयीब से जो होगा, 
बह होगा । अगर हिंसा पर उनका विश्वास होता, तो वे निश्चित कदम उठाते, 
अहिंसा पर पूर्ण विश्वास होता, तो भी वे निद्दिचत कदम उठा सकते। परंतु 


नमी 
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अहिंसा पर विश्वास बैठा नहीं और हिसा पर से विश्वास उठ गया, इसलिए बीच 
की हालत में निश्चित कदम उठाया नहीं जाता। यह समस्या आज।' दुनिया के 
सामने उपस्थित है। 


छोटी हिंसा का भरोसा 


दुनिया के सामने एक दूसरी समस्या है और वह हिन्दुस्तान में भी मौजूद है। 
वह यह है कि हिन्दुस्तान जैसे देश की बड़ी हिसा पर श्रद्धा नहीं रही, क्योंकि बड़ी 
हिंसा के साधन आज उसके पास नहीं हैं और उन्हें वह जल्दी हासिल कर सकेगा, 
ऐसा लक्षण भी नहीं है। छोटी हिंसा पर यहाँ के लोगों का विश्वास है, यह एक 
बड़ी विचित्र बात है! छोटी हिसा यशस्वी नहीं होती थी, इस वास्ते बड़ी हिसा 
के प्रयोग हुए; लेकिन हिन्दुस्तान के लोगों में छोटी हिंसा पर श्रद्धा बैठ गयी। 
स्वाभाविक ही जो लोगों की स्थिति है, उसका प्रतिविब सरकार में है। आपने 
देखा कि गोलियाँ जगह-जगह चलीं। सिर्फ इस भाषावार प्रांत-रचना की बात नहीं 
करता हूँ, इन पाँच-सात साल में कई मौकों पर गोलियाँ चलीं। कहीं कारणों की 
तलाश हुई और कहीं नहीं हुई । कहीं वह जायज साबित हुआ और कहीं नाजायज । 
इस जायज-नाजायज में हम पड़ना नहीं चाहते हैं। उसका कोर्टवाले अपने तरीके 
से फैसला देते हैं। परंतु हमको यह आभास हुआ । हम किसी पर अन्याय नहीं करना 
चाहते हैं। गोलियाँ आसानी से चलीं। याने लोगों की तरफ से जैसे हिसा हुई, 
वेसे फौरन दूसरी बाजू से हिंसा की तैयारी हुई। दोनों तरफ से छोटी हिंसा पर 
विश्वास है। भाइयों, यह देश के लिए बड़ी दुःख की घटना है और एक समस्या 
है। इसका एक ही अर्थ हो सकता है कि हमें अहिंसा की शवित और सत्याग्रह की 
शक्ति खड़ी करनी होगी। सत्याग्रह' शब्द गंभीर है, दस-बारह साल से हम इस 
पर चितन कर रहे हैं, कई विचार सुझते हैं। हम जानते हैं और मानते हैं कि 
सत्याग्रह से बढ़कर दुनिया के लिए मुक्तिदायक कोई शस्त्र नहीं है, परंतु आज 
सत्याग्रह को भी एक घमकी का रूप आया है। यह कोई रचनात्मक शक्ति का रूप 
नहीं है, यह गंभीर विषय है। हम चाहते हैं कि इसकी छानवीन हमको अक्सर 
करनी चाहिए। यह गंभीर विषय थोड़े में नहीं कहा जायगा । 
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लोकझाही और सत्याग्रह 


... हम यह भी कहना चाहते हैं कि गांवीजी के जमाने में जो सत्याग्रह हुए, उनको 
अगर हम आदर्श मानेंगे, तो गछती करेंगे, क्योंकि स्वराज्य-प्राप्ति के बाद जहाँ 
लोकशाही है, वहाँ जो सत्याग्रह होता है, वह अधिक स्पप्ट, शक्तिशाली, अधिक 
विधायक होना चाहिए। इसलिए बाए ने बहुत दफा कहा था कि सत्याग्रह का 
शास्त्र हम लिख नहीं सकते, वह धीरे-बीरे विकसित हो रहा हैं। उस क्षास्त्र का 
हमें विकास करता होगा। उसका विकास करने के वजाय हमने उस शस्त्र को 
गांवीजी के जमाने में जिस तरह चलाया, उससे नीचे के स्तर पर गिराया। 
गांधीजी के समय का कुल काम, स्वराज्य-प्राप्ति का, निेध्िव था। आज हमें 
जो काम करना है, वह वैसा नहीं है। आज हमें अपने देशवासियों के जीवन का 
ही रूपांत्र करना है। बापू हमेशा भाषा बोलते थे--- एण्ड और मेण्ड” की। 
हम चह भाषा नहीं बोल सकते, वह अंग्रेजों को 'क्विट इंडिया” कह सकते थे। 
हम व्यापारियों को, जमीन के मालिक को, संपत्ति के मालिक को 'क्विट इंडिया 
नहीं कह सकते। हम सबको यहीं रहता है, इस वास्ते कोई विवट' नहीं करेगा। 
इस वास्ते हम सबको एक साथ रहने की युक्िित सावनी चाहिए। ऐसी स्थिति में 
जो सत्याग्रह होगा, उसमें सत्याग्रह का गुण-मृक्‍्त स्वरूप प्रकट होता चाहिए, लेकित 
वह प्रकट नहीं हुआ, बल्कि हुआ यह कि बापू के जमाने में जो सत्याग्रह हुए, उनके 
स्तर से ऊपर उठने के बदलें हम नीचे गिर गये। उसकी आज प्रतिक्रिया यह 6 
है कि कुछ छोग बोलते लगे हैं कि लोकगाही में सत्याग्रह का स्थाव नहीं है। यह 
अजीब बात है कि लोकश्ाही में लब्कर का स्थान तो है, पर सत्याग्रह का स्थान 
नहीं है। यह भी बिल्कुल गलत विचार है। यद्यपि बहुत बड़े-बड़े लोग यह विचार 
धारण करते हैं, इस हालत में हम पर बड़ी जिम्मेवारी है। हमें सत्याग्रह को और 
उसके शास्त्र को विकसित करना होगा। 
द्रविड़ देश में सेरी भद्धा 

अब मैं कुछ बातें अपने खुद के काम के बारे में कहना चाहूँगा। मैने कहा कि 
इस वक्‍त हमें नम्अता की बहुत जरूरत है। शुद्धि की बहुत जरूरत है। जब मैं 
बिलकुल दक्षिणापथ्र में आ पहुँचा हूँ। इसके आगे अब दक्षिण देश नहीं रहा। 


भारत का आखिरी हिस्सा यही है। हमें हमारे काम की यहीं पर परिसमाप्ति 
महयूस हो रही है। हम चाहते हैं कि इस आन्दोलन का पूरा तेज यहाँ प्रकट हो। 
हम कुछ श्रद्धा रखकर यहाँ आये हैं। वैसी श्रद्धा से ही हम हर जगह जाते हैं। 
पर यहाँ विशेष श्रद्धा से आये हैं, यह कवूल करना चाहिए। वह इसलिए कि 
हमारे मन में प्राचीन ग्रंथों के बारे में कुछ प्रेम है। यह नहीं कि उत्तमें कुछ गलत 
बातें हों, तो भी उन्हें हम शिरोधार्य समझेंगे । परंतु हमारे मंन पर उनमें जो अच्छी 
वातें हैं, उनका बहुत असर होता है। ऐसे ग्रंथों में भागवत्त ग्रंथ है। उस भागवत 
ग्रंथ में लिखा है कि जब कभी ऐसी स्थिति आयेगी कि सारी दुनिया से भक्ति हट 
जायगी, तब भी द्रविड़ देश में भक्ति कायम रहेगी। हम नहीं जानते कि इस तरह 
का अनुमान करने को उनके पास क्या आधार था। पर कुछ था जरूर, यह मानकर 
हमने श्रद्धा रखी। यहाँ हम देखते हैं कि गाँव-गाँव में एक बड़ा मंदिर होता है, 
उसके इर्द-गिर्दे गाँव होता है और यहाँ के छोटे गाँव का मंदिर उत्तर हिन्दुस्तान के 
बड़े गाँव के मंदिर की बराबरी करेगा । यहां के बड़े कवि भारतीय्यार ने उल्लेख 
किया है कि यहां के लछोग सुपुत्र निर्माण हों, इस वास्ते यह मंदिर होते हैं और माताएँ 
अपने पुत्र अच्छे निकलें, इस वास्ते तपस्या करती हैं । 


प्रार्थनात्मक उपवास का संकल्प 


भाइयथो, हमने इस श्रद्धा से यहाँ कदम रखा है और उत्तर हिन्दुस्तान में जो 
कुछ पुण्य-संग्रह हुआ है, वह सब लेकर हम यहाँ आये। इस वास्ते यहाँ के कुछ 
लोगों का सहयोग हमें हासिल करना है। हमारी परमेश्वर से ऐसी प्रार्थना है कि 
हमारी सबकी शुद्धि ऐसी हो कि हमारी आवाज सबको मधुर मालूम हो और इसलिए 
यहाँ कितना रहना चाहिए, इसकी मर्यादा हमने नहीं रखी है। हम चाहते जरूर 
हैं कि कम-से-कम समय में काम हो, परंतु हम यह भी चाहते है कि काम व्यापक हो । 
याने हम चाहते हैं कि भूदान के साथ रचनात्मक काम सहज जोड़ सकते हैं, तो 
जोड़ें। गाँव-गांव खादी और ग्रामोद्योग चले। ग्राम-स्वावहंबन के लिए तैयारी 
करने का, ग्रामोदय का कार्य भी यहाँ हो और जातिभेद का निरसन हो । तीसरी 
वात हम चाहते हैं कि सर्वत्र नयी तालीम का विचार लोग समझें। कम-से-क्रम ये 
तीन चोजें हम भूदान के साथ जोड़ना चाहते हैं। इसलिए सिफ भूदान-कार्यकर्ताओं 


झ्३े 


को नहीं, वल्कि जितने रचनात्मक कार्य करनेवाले हैं, उन सब कार्यकर्ताओं की 
मदद चाहते हैं और उन्हें मदद देना चाहते हैं। इसके लिए अधिक शुद्धि की जरूरत 
हम महसूस करते हैं। इस. वास्ते हमने सोचा है कि तारीख १ जून से तीन दिन 
तंक उपवास करेंगे, याने पूरे तीन दिन, वहत्तर घंटे । १ तारीख को आठ बजे हम 
ख़ायेंगे और ४ तारीख को फिर आठ वजे खायेंगे । यह केवल प्रयोग करने कक 
वास्ते, चित्तशुद्धि के वास्ते और कुछ चिंतन हो सके, इस आशा से और प्रार्यता के 
लिए हम करना चाहते हैं। 


मुद्त किसलिए ? 


१९५७ में यह काम किस तरह समाप्त होगा, यह जानने की एक बहुत तीर 
इच्छा लोगों के मन में रहती है। उस वासना को हमने खुद बढ़ावा दिया है। इस 
वास्ते उसकी पूरी जिम्मेवारी हम खुद उठाते हैं। बहुतों ने इस बारे में हमें सावधान 
किया था। एम० एन० रॉय ने लिखा था कि एक मुहृत रखना और साथ-साथ यह 
भी कहना कि हृदय परिवर्तत से काम करना है, परस्पर-विरोधी है। कुछ लोगों 
ने हमें यह भी कहा है कि इसमें गछत तरीके अख्तियार किये जा सकते हैं और 
जल्दबाजी की भावना में हिसा भी हो सकती है। एक आशक्षेप यह भी है कि इसमें 
सकाम-वबृत्ति होती है और गीता ने निप्काम-वृत्ति की सिखावन दी है, उससे इसका 
विरीब होता है। हम तीनों आक्षेप समझ नहीं सके हूँ; यद्यपि उन तीनों आक्षेपों का 
हम गीरव करते हैं। निप्कामता को हम सेवावृत्ति का प्राण समझते हूँ । हम कबूल 
करते हैं कि अहिंसा से भी वढ़कर हमारे चित्त में निप्कामता के लिए अधिक आदर 
है। लेकिन साथ-साथ हम यह भी कहते हैं कि निप्कामता और अहिसा, दोनों को 
पर्याय मानते हैं, हम दोनों को समान अर्थ के मानते हैँ । इस वास्ते ऐसी मर्यादा रखने 
में निष्कामता पर प्रह्र होता है, यह आल्षेप हमें अधिक तीत्र लगा । हम चाहते हैं 
कि शीघ्र से शीघ्र दुनिया दुःख से निवृत्त हो। ऐसा मानना निप्कामता के विरुद्ध 
नहीं है। इसलिए ज्ञीघ्र काम करते हैं, तो निप्कामता खोते हैं, ऐसा हम नहीं 
मानते हैं । एक निश्चित मुद्त हम मन में रखना चाहते हैं और हृदय-परिवर्तन 
की प्रक्रिया का आधार लेते हैं, इन दो बातों में भी हमें विरोध मालूम नहीं होता । 
निश्चित मुद्ृत इसलिए होती है कि एक ही कार्य अनंत कौछ तक चहीं करना होता 
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है। एक तरीका लोगों के सामने हम रखते हैं और कहते हैँ कि इस तरीके से पाँच 
सौ साल बाद काम होगा, तो वह तरीका किसी काम का नहीं रहता । तो निश्चित 
मुददत में काम करना जरूरी है। परंतु अगर नहीं होता, तो क्या गलत तरीके 
आजमायेंगे ? गलत तरीके से कभी काम नहीं होगा। ग़लूत तंरीके आजमाये 
जायेंगे, ऐसा डर हो सकता है। परंतु किसी-व-किसी प्रकार का खतरा उठाये विना 
कोई बड़ा काम नहीं हो सकता। हिम्मत के, बिना काम नहीं होता । इतनी जाग्रति 
रखना हमारा कर्तव्य है कि गलत तरीके आजमाये न जायें और उतावली न रखें । 
उपाय-संशोधन का सोका 

हमने बहुत दफा कहा है कि इस काम के पीछे ईश्वर का हाथ है। तो लोग 
ऐसा समझते हैं कि यह ईदह्वर का कार्य है, इसलिए ईश्वर सन्‌ १९५७ में चमत्कार 
करेगा और काम हो जायेगा। हम मनुष्य में और ईइवर में बहुत थोड़ा फर्क करते 
हैं। मनुष्य के दो हाथ होते हैं, ईश्वर सहख्न हाथोंवाला होता है। जहाँ हजारों 
मनुष्य इकट्ठे होते हैं, वहाँ ईश्वर की शक्ति प्रकट होती है, अर्थात्‌ सज्जन धर्मकार्य के 
लिए जब इकट्ठा होते हैं, तब ईश्वर प्रकट होता है। जैसे ईश्वर के अनेक हाथ हैं, 
वैसे राक्षसों के भी अनेक हाथ होते हूँ, परन्तु अनेक हाथ और धर्मकार्य का जहाँ 
संयोग होता है, वहाँ ईश्वर का अधिष्ठान होता है। यह हमारा विश्वास है 
कि ईइवर की मदद इसके पीछे है। इसी वास्ते लोगों के दिल में अनुकूल भावना 
होती है। मुहृत रखने का तात्पर्य यही है कि हमें उपाय-संशोधन का मौका 
मिलना चाहिए। एक उपाय हमारे हाथ में आ गया, उसे हम पूरा आजमाते नहीं 
हैं, तो काम नहीं वतता और फिर नया उपाय नहीं सूझता । एक उपाय को 
हम पूरी तरह से आजमाते हैं, निश्चित मुहृत रखकर काम होता है, तभी समाधान 
होता है। पूरी शक्ति लगाने पर भी एक निश्चित मुद्दत में काम नहीं हुआ, त्तो 
संशोधन का मौका मिलता है और दूसरा उपाय सूझता है । हम सबको आगाह 
करना चाहते हैं कि पूरी ताकत लगाये विना समय ही नष्ट करेंगे, तो वह गलत 
काम होगा। उपाय-संशोघन के लिए यह बहुत जरूरी है कि निश्चित मुद्दत में पूरी 
शक्ति से हम एकसाथ काम में छगें। गंभीरता के साथ परिणामों को भगवान्‌ 
पर सौंपकर निष्काम-वृत्ति से काम में लगना चाहिए। 


ड्े५ 
सम्मेलन में सबसे बड़ी खुशी होती है, सज्जन-संपर्क की और सज्जन-संगति की । 
एक वात का भान हमें सतत और निरंतर रहता है, वह यह कि जहाँ हम यात्रा 
करते हैं, वहाँ हमारे लिए सव प्रकार की सहूलियत लोग करते ही हैं; पर जहां 
हमारे भाई गाँवन्याँव जाते हैं, उन्हें किसी प्रकार की सहलियत नहीं मिलती, 
बहुत छकलछीफ उठाकर वे काम करते हैं। हमें इस वात का दुःख नहीं है कि उन्हें 
तकलीफ उठानी पड़ती है, वल्कि खुशी होती है कि तपस्या करने का मौका उन्हें 
मिलता है। ऐसे हमारे निप्काम तपस्या करनेवाले सेवकों पर प्रभु की कृपा वनी 
रहे, यही हमारी ईश्वर से प्रार्थना है। 
(१०-४५ पर अधिवेशन स्थग्रित) 


सोमवार, २८ मई, १९५६ : दोपहर ३ बजे 
[ खुला अधिवेशन ] 


दोपहर को २-३० से ३ वजे तक सूत्र-यज्ञ हुआ । इसके वाद जिन कार्य- 
कर्ताओं को सम्मेलन के सामने कुछ खास वात पेश करनी थी, उनके संक्षिप्त भाषण 
हुए। भूदान-आन्दोलन की प्रगति आगे किस प्रकार हो, यह चर्चा का विषय था । 
सबसे पहले अध्यक्ष के आदेश पर स्वे-सेवा-संघ के सहमंत्री थी सिद्धराज ढड़ढ़ा ने 
अपने सुझाव रखे । 
श्री सिद्धराज ढड़ढा : 


भूदान-यज्ञ की प्रक्रिया अब ग्रामदाव तक पहुँच गयी है। भूदान-यज्ञ 
का हृक्ष्य बहुत व्यापक है । वह समाज में बुनियादी परिवर्तन छाना 
चाहता है । उस परिवर्तन के लिए अहिसा की झवित प्रकट करने 
का हमारा प्रयास है | जोतनेवाले की मारुकियत से हमने आरंभ किया । 
अब भूमि का स्वामित्व ही न रहे, यह हमारी मन्शा है। छोटे-छोटे फूटकर युद्धों से 
आज का युद्धवाद संकुल युद्ध तक पहुँचा है। उसी तरह हमें जमीन की मालकियत 
में परिवर्तत करते हुए संकुल परिवर्तन तक पहुँचना है। इसके लिए सहयोगी 
उत्पादकों के समाज की स्थापना करनी होगी । यह संदेश गाँव-गाँव पहुँचाना होगा । 
इस दृष्टि से हमको अपनी कार्यपद्धति का निश्चय करना है। इसलिए मैं आपके 


सामने कोई भाषण नहीं करूँगा, सिर्फे दो-तीन बातों की तरफ आपका ध्यान 
दिलाऊँगा । ह 

सबसे पहला महत्त्व का कार्यक्रम, जिसका मैं साक्षी था, वह हैं सघन पदयात्राओं 
का कार्यक्रम । मध्यप्रदेश में उसका प्रयोग बड़ी सफलता से हुआ । जो कुछ मैने 
वहाँ देखा, उससे मेरे मन पर यह असर हुआ कि सघन पदयात्राओं का यह अस्त्र 
बड़ा सक्षम है । 

दूसरी चीज है, सामूहिक वितरण की । हम गाँववालों से स्वयं वितरण करायें । 
इससे स्वतंत्र जनशक्ति पैदा होगी । बिहार में कुछ जगह इसका प्रयोग किया गया। 
इसका काफी अच्छा परिणाम निकला । 

तीसरी बात यह है कि हम १९५७ तक अपने-अपने इलाके के प्रत्येक गाँव में 
भूकरान्ति और प्रामराज का सन्देश पहुँचाने के संकल्प से काम करने निकले । 
गाँव की पुनरेचता के सभी कार्यक्रमों की तरफ ध्यान दें। भ्रामराज एक व्यापक 
शब्द है॥ उसका क्रान्तिकारी पहलू छोगों के सामने रखें । 

चौथी वात है, नये कार्यकर्ता कैसे मिलें । साफ है कि किसी भी आत्दोलन में 
पूरा समय देनेवाले कार्यकर्ता इने-गिने ही होते हैं। वेतनिक कार्यकर्ता तो कम से 
कम होने चाहिए । अपनी-अपनी आजीविका का उद्योग करते हुए अपना अधिक 
से अधिक समय इस काम के लिए देनेवाले नागरिकों की आवश्यकता है। तभी 
यह आन्दोलन जनव्यापी आन्दोलन व्ेंगा । 

इन चारों वातों का विचार आप लोग करें और अपने-अपने क्षेत्र में इनका अमल 
करें । 

इसके बाद मध्यप्रदेश के सुप्रसिद्ध कार्यकर्ता श्री ठाकुरदास बंग का भाषण 
हुंआ। श्री वल्लभस्वामो ने श्री वंग का अल्प परिचय देते हुए कहा कि “वंग साहब 
वर्धा कामसे कॉलेज के उत्साही और सुयोग्य प्रोफेसरों में से थे । भूदान-यज्ञ आन्दो- 
लत से पहले ही उन्होंने अपना वह पद छोड़ दिया था और प्रत्यक्ष ग्रामसेवा के 
प्रयोग किये । अपने साथियों के साथ कांचनमुक्ति की दिशा में प्रयत्त भी उन्होंने 
निष्ठापूवंक किये । आज वे देश के प्रमुख तरुण भृदान-कार्यकर्ताओं में से 
एक हूँ! 


श्र 
श्री ठाकुरदास बंग (मध्य-प्रदेश) : 


हमारे प्रांत की वड़ी अजीव हालत थी। कार्यकर्ताओं की दृष्टि से वह बड़ा 
सम्पन्न प्रान्त है। विनोवा, जाजूजी, दादा धर्माधिकारी, विमलताई ठकार, 
बल्लभ स्वामी, सभी हमारे प्रान्त के हैं। लेकिन ये सव प्रान्त छोड़कर वाहर 
चले गये थे | हम सिर्फ छोटे-छोटे कार्यकर्ता रह गये । हममें से एक-एक का, अकेले 
का कोई प्रभाव नहीं पड़ता था। इस तरह से हम कुछ पन्दह कार्यकर्ता रह गये 
थे। तव हमारे एक साथी पाटणकरजी ने कहा कि अब हमारे लिए ुद्धं दरणं 
गच्छामि' संभव नहीं हैं। उसकी जगह संघं शरणं गच्छामि' का रास्ता हमको 
अपनाना चाहिए । रामटेक तहसील में हम छोग बैठे तो यह वात सूझी । सामूहिक 
पदयात्राओं का आयोजन किया । सात टोलियाँ निकाली । उनको एक हज़ार एकड़ 
जमीन मिली । इसका क्रम यह है कि पहले पद्भह-वीस कार्यकर्ताओं की एक-एक 
यूनिट वना लेते हैं । सारी टोलियाँ मिलजुठकर एक सप्ताह मनाती हैं। पद्धह 
दिन पहले २-३ कार्यकर्ता मुख्य-मुख्य शहरों में जाकर सप्ताह की सूचना दे 
देते हैं। फिर दो दिन का एक शिविर कर लेते हैं । शिविर में पद्धह-बोस 
कार्यकर्ता और ५० अन्य लोग मिलकर टोलियाँ बनाते हैं। अगर २५ दोलियां 
बन गयीं तो छह दिन सामुदायिक पदयात्रा का कार्यक्रम होता है। हर रोज 
दो गाँवों में जा सकते हैँ । इस तरह तीन सी देहातों में पहुँच जाते हैं। 
हमारा अनुभव यह है कि इस तरीके रे दस-वारह हजार एकड़ जमीब 
मिली, जीवनदान देनेवाले या १९५७ तक काम करने का संकल्प करनेवाले 
नये . कार्यकर्ता मिले और संपत्तिदान भी बहुत-सा मिला । पहले हमको सारे 
प्रान्त से, दो-तीन वर्षो के प्रयत्नों से ७० हजार एकड् जमीन मिली । लेकिन 
सामूहिक पदयात्राओं से इतने थीड़े समय में १३ हजार एकड़ जमीन मिली है । 
'वितरण बहुत सुलभ हो गया है। तंत्रमुक्ति का साव्य भी हम अगले १२ महीनों 
में कुछ हद तक सिद्ध कर सकेंगे। इस तरह तंत्रमुवित, सामूहिक वितरण, 
कार्यकर्ताओं की प्राप्ति आदि सारी बातें इस प्रक्रिया से सिद्ध होती हैं । इसीलिए हम 
इस सामूहिक पदयात्रा को रत्तचिन्तामणि मानते हूँ। तर्बे सेवकत्व इस तरीके 
से सिद्ध होगा । 


_ सनसोहन चौधरी (उड़ीसा) : 


मेरा बोलने का इरादा नहीं था । आगे के काम के बारे में कुछ 
सुनने के लिए मैं यहाँ आया था । हमारे सामने सबसे बड़ी समस्या 
यह है कि कार्यकर्ता काफी संख्या में कैसे मिलें ? हमारे यहाँ कुल दो-ढाई 
सौ कार्यकर्ता हैं । उनके वलू पर हम गाँव-गाँव में नहीं पहुँच सकते । सारे देश के 
लिए हजारों कार्यकर्ताओं की जरूरत है। कार्यकर्ता चाहे पूरा समय दें, 
या थोड़ा समय दें, असली बात यह है कि उन्हें प्री लगन हो और इसी काम की धुन 
हो । अगले एक साल के लिए हम अपना यही लक्ष्य निश्चित करें कि हमने कितने 
नये कार्यकर्ता खड़े किये । नये-नये कार्यकर्ता खड़े करने के बजाय आज तक हमने 
पुरा समय देनेवाले जो पुराने कार्यकर्ता मौजूद थे, उन्हींसे काम लिया । यह हमारी 
गलती हुई। अब आवश्यकता इस बात की है कि नये कार्यकर्ता तैयार करने का 
व्यवस्थित आयोजन हो । संपत्तिदान की प्राप्ति और उसका उपयोग इसी दुष्टि 
से किया जाय । 


सोतीछाल केजड़ीवाल (सन्‍्थाल प्रगना--बिहार) : 


हमारा संथाल परगना भी कोरापुट की तरह आदिवासियों का इलाका है। 
लेकिन अब तक वहाँ कुल तेरह गाँव ग्रामदान में मिले हैं । इसीलिए कोरापुट से 
उसकी तुलना करने में लज्जा आती है। हमारी शविति मर्यादित है। फिर भी 
आप सबका आशीर्वाद और सहयोग रहा, तो अगले साल हम भी हजारों ग्रामदान 
के नाम ले सकेंगे । अब कार्यसिद्धि के लिए हमको चार काम करने हैं । तीन कार्य- 
फर्ताओं को और एक सर्व-सेवा-संघ को । 


पहला काम भावात्मक है और दूसरा क्रियात्मक । भावात्मक काम यह है कि 
कार्यकर्ता प्रेम का पुतला वनकर सबके पास जायँ। जो लोग दान नहीं देते, हँसी- 
मजाक करते हैं, उनके पास भी प्रेम से जाये, वार-बार जायें | हर बार सौम्य से 
सौम्यतर भाव लेकर जायें । १४ महीने पहले जो गाँव हमारा विरोध करते थे, 
चर्खा फेंको कहते थे, उन्हींमें से कुछ गाँव दान में मिले हैं। इसलिए हम बड़े मालिकों 
और धनिकों से भी प्रेम तथा सौजन्य का व्यवहार करें । 
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दूसरा काम कियात्मक है। गाँविन्गाँव में जाकर सर्वदिय सेवक का प्रतिज्ञापत्र 
लोगों से भरवायें। उसमें यह लिखा हो कि गाँव की जमीन गाँव की है ; वह 
सबको वाँट देवी चाहिए ; में अपनी जमीन भी वॉटने के छिए दूंगा ; मैं मानता 
हूँ कि जमीन, संपत्ति, कारखाने आदि का स्वामी परमेश्वर है। में ग्रामराज्य की 
स्थापना करना चाहता हूँ । इस तरह के प्रतिज्ञापत्र पर लोगों की सही छें, अँगूठों की 
निशानी लें। ५७ तक ऐसे ५० हजार सर्वोदिय सेवक बनाने का संकल्प करें। 

तीसरा काम है ग्रामराज्य-सम्मेलन कराने का । दो-दो तीन-तीन प्रान्तों की 
सीमाओं पर उन प्रान्तों के संमिश्र ग्राम-राज्य सम्मेलन कराये जाये । हमने बंगाल- 
बिहार की सीमा पर इस तरह का एक सम्मेलन किया । इससे विहार-बंगाल के 
लोगों में परस्पर सदभाव का वातावरण फैलने की आशा पैदा हुई । इसी तरह के 
सम्मेलन समय-समय पर कराने चाहिए । 

चीथा काम सर्व-सेवा-संघ, गांधीनिधि, या इसी तरह की अन्य किसी जिम्मेवार 
संस्था का है। वह है ग्रामनिर्माण कार्य की योजना और प्रयोग । यह प्रयोग जब 
तक भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में नहीं होंगे, तव तक हमारे कार्य का स्पप्ट चित्र छोगों के 
सामने नहीं आय्रेगा । इसमें बड़ी देर हो रही है। देरी से नुकसान ही होता है । 
श्री राजम्सा ( केरल ) 

कम-से-क्रम मैं यह शिकायत नहीं कर सकती कि नये कार्यकर्ता नहीं 
आते। कार्यकर्ता तो बहुत आते हैं। छेकिन जैसे-जैसे वे आते हैं, वसे-वैसे हमें 
अपना दिल खोलकर उनका स्वागत करना चाहिए। कार्यकर्ताओं को अपनाने 
की, स्फूति और प्रोत्साहन देने की जरूरत है। मनमोहन भाई ने कहा कि 
कार्यकर्ताओं के लिए हम संपत्तिदान इकट्ठा करें। में कहती हूँ कि जो पैसा 
हमने इकट्ठा किया है, उसको पहले कार्यकर्ताओं के लिए खर्च कर डालें । गांबी- 
निधि से मेरी प्रार्थना है कि वह निधि का उपयोग कार्यकर्ताओं के लिए करे । 
कार्यकर्ताओं के शिक्षण के लिए, उनके निर्वाह के लिए पैसा खर्च करे। पैसे का संग्रह 
करने का पाप ने करे । जो विद्यार्थी कार्यकर्ता आते हैं, उनके छोटे-छोटे जत्ये बनाकर 
विद्यार्थियों के क्षेत्र में काम करें। प्रान्तीय समितियों में उन्हीं लोगों को सदस्य रेस 


जो क्रियाशील हैं, केवल नाम के लिए बड़े-बड़े छोग न रखें । स्वियों को भी आगे 


आने का अधिक से अधिक मौका देना चाहिए । हमें सबको नजदीक करना है। 
सबको अपनाना है। मेरी और एक सूचना यह है कि भूमिहीनों की और छोटे 
दाताओं की सम्मिलित सेनाएँ वनायी जायें । वे दोनों मिलकर एक मुख से जाहिर 

करें कि हमको भूमि-क्रान्ति करनी है। 


ए० केस गसबे ( सिलोन ) : 


.. मैं लंका से आया हूँ । उस वक्‍त जिस प्रकार विभीषण रामचन्द्रजी की 
शरण म आये थे, उसी तरह हम १८ भाई यहाँ आये हैं । विनोवा से यह प्रार्थना 
करने कि वे हमारे यहाँ आयें और अपना सन्देश सिलोन के लोगों को सुनायें। 
वहाँ उसकी आवश्यकता है। 
चेरियन टॉमस (केरल) 
मेरा यह हिन्दी में पहला भाषण है। और सम्मेलन में भी पहला ही 
भाषण है। हमारी बहन ने हिन्दी में भाषण किया, मुझे भी मजबूर होकर 
करना पड़ रहा है। हमें यह नहीं भूलना चाहिए कि भूमिप्राप्ति का काम 
भूमिदान-यज्ञ का मुख्य काम है । वही आन्दोलन का प्राण है। हमें अपना सारा 
ध्यान संनू ५७ तक अपना लक्ष्य पूरा करने पर केन्द्रित करना चाहिए । उसके लिए 
बाकी सारे काम छोड़ने पढ़ें, तो छोड़ देने चाहिए । इसका सबसे बड़ा.साधन अखंड 
पदयात्रा है। हमने जो अखंड पदयात्रा शुरू की है, उसमें वहुत-से कार्यकर्ता हमारे 
साथ आते हैं। पदयात्रा में नेता और कार्यकर्ताओं का जो सम्पर्क हो सकता है, 
वह महत्त्व का है। इससे जो नौजवान कार्यकर्ता हमारे साथ आते हैं, उनको ट्रेनिन 
देने का मौका मिलता है। परंतु इसके लिए बड़े-बड़े कार्यकर्ताओं को हमारी 
पदयात्रा में समय-समय पर शामिल होना चाहिए । शंकरराव देव, जे० पी ०, धीरेन्द्र 
भाई जैसे प्रमुख नेताओं की एक कमेटी बनाकर इन पदयात्राओं का संचालन और 
मार्गदर्शन करता चाहिए । इन नेताओं को भी बीच-वीच में पदयात्राओं में शामिल 
होना चाहिए )। पदयात्राओं में हम छोग सफाई का काम करते हैं । उसका वैज्ञानिक 
रीति से आयोजन करना जरूरी है। गरीब छोग अपने पास से जमीन और कभी 
कभी साधन भी देते हैं । ऐसे दाताओं का संगठन करना होगा । अमीर छोग जमीन 


देते हैं, मगर बोषण-तीति नहीं छोड़ते । उनका मत परिवर्तन करना होगा। 
यह तब होगा जब हमारे सभी बड़े नेता अखंड पदयात्रा में लग जायेंगे और अपने साथ 
छोटे-छोटे कार्यकर्ताओं को लेंगे । २ अक्टूबर, १९५७ तक ये अखंड पदयात्राएँ 
चलें। २ अक्टूबर, १९५७ की नियत तिथि को सब छोग सेवाग्राम में वापूकुटी में 
आयें। भूदान में खादी, अस्यृश्यतानिवारण, सफाई, नी तालीम--सारी बातें 


शामिल कर ले । इस तरह की पदयात्राएँ आप सव छोग यहाँ से जाते हो शुरू करें । 
श्री भाऊ धर्माधिकारी ( महाराष्ट्र ): 


महाराष्ट्र में भूदान का कार्य अपेक्षित मात्रा में नहीं हुआ । महाराष्ट्र 
में श्रद्धा और निप्ठा की कमी नहीं है। फिर भी इस काम में कार्यकर्ता 
अधिक संख्या में नहीं आते। महाराप्ट्र के १५,४०० गाँवों में भूदान का 
संदेश पहुँचाना हो तो काफी कार्यकर्ता चाहिए। कार्यकर्ता बाफ़ी हैं भी, 
लेकिन युवक, विद्यार्थी और कार्यकर्ता राजनीति में दिलचस्ी रखते हैँ, 
इसलिए वे भूदान में क्यों भाग लेने छगे ? इस पर भी जो कार्य हुआ है, वह निरागा- 
जनक नहीं हुआ है । विद्यार्थियों के शिविर हमने कराये । करीब ८५० विद्यार्थियों 
ने भाग लिया । अव तक २,२०० गाँवों में सन्देश पहुँचाया गया । काफी समयदानी 
भी मिले हैं। ३२ कॉलेजों में और २५० हाई स्कूलों में हमारे कार्य का प्रवेश हुआ । 
३,५०० विद्यार्थियों ने आने का आश्वासन दिया, मगर प्रत्यक्ष ८५० आये। 
७,५०० मील की पदयात्राएँ हुईं। ५० हजार से अधिक लोगों को सन्देश सुनाया 
गया। यह सब काम विद्यार्थियों में हुआ । विद्याथियों की तरफ से हम उदासीन 
नहीं रह सकते । हमारे काम के लिए विद्यार्थी एक बहुत बड़ा सावन हैं। 


श्री गोरा (गो० रामचद्धराव, आन्ध्र) : 
सवाल यह है कि एक साल में भू-कान्ति सफल करने के लिए 


हम क्या करें ? इसके दो मार्ग हँ। (१) गविन्याव में ग्रामराज्य की 
स्थापना के उद्देश्य से ग्रामराज्य के स्वरूप की झिक्षा दें। ऐसे गाँव जब हर 
क्षेत्र में हो जायेगे, तो जिस दिन हम एक दिन में तमाम भूमि का वँट्वारा करवे की 
पुकार लगायेंगे, उस दिन ये ग्राम हमारा काम करेंगे । 


(२) दूसरी बात आज सब लोगों में अन्तर है। उत.सबको एक-दूसरे के 
नजदीक लाना चाहिए । श्रमदात माँगने के लिए जंब हम श्रमजीवियों के पास 
जायें, तो श्रम न करनेवालों को अपने साथ ले जायें । आज सिफ भूमिहीनों को साथ 
ले जाते हैं, तो भूमिमालिकों को शंका आती है । इसलिए भूमिदाताओं को भी साथ ले 
जाये । इस तरह सबको' मिला-जुलाकर हम मोरजचे बनायेंगे, तो शंका अपने आप 
मिट जायेगी । मेरी ये दो सूचनाएं हैं। ० 
श्री नारायण देसाई ( गुजरात ):. : .' 

हमें यदि करुणा का साम्राज्य स्थापित करना हो, तो सज्जनता को समाज 
के हर वर्ग में, जीवन के हर क्षेत्र में, सक्रिय बनना. होगा | प्रेम केवल 
तटस्थ रहेगा, तो करुणा की क्रान्ति नहीं होगी। इसलिए मैं. जो कार्यक्रम 
आप लोगों के सामने उपस्थित करने जा रहा हूँ, वह प्रेम के आक्रमण का कार्यक्रम 
है । हमने भूमिहीनों के और श्रमिकों के संगठन की बात तो कई बार सोची है, 
लेकिन आक्रमणशील प्रेम की भूमिका से उनके संगठन का . विचार अब तक हमने 
नहीं किया है। हमारा संगठन मनुष्यों को एक-दूसरे के साथ मिलाने का साधन 
बनना चाहिए । अब तक हम भूमिहीनों से और श्रमिकों से श्रमदान: माँगते हैं । 
इसमें हमारा उद्देश्य श्रम की प्रतिष्ठा और श्रमजीवियों का आत्मविश्वास बढ़ाना 
है । लेकिन हम भूमिवानों से भूमि माँगते हैं और संपत्तिवानों से संपत्ति माँगते हैँ, तो 
उसमें हमारा उद्देश्य भूमिवानों को और संपत्तिवानों को श्रमिकों के साथ प्रेम के 
बन्धन से जोड़ने का होता है । परन्तु बहुमत तो गरीबों का है | उनके संगठन में से 
समाज प्रेमसय वनना चाहिए । इसलिए श्रमदान की भूमिका बदल देनी होगी । 
भूमिहीन अगर संपत्ति और स्वामित्व से वंचित हैं, तो श्रम से सम्पन्न हैं। हम, जिनके 
पास मालूकियत है, उनसे मालकिंयत लेकेर श्र॑र्मजीवी को देते हैं, उसी तरह जो 

श्रमवान्‌ हैं, उनसे श्रम लेकर हम उस श्रम का दान श्रमहीनों को देंगे । जमीन के 
जो छोटे-छोटे मालिक हैं, उनको हम श्रमदान देंगे, विद्याथियों से और मजदूरों से 
अमदान लेकर भूमिवानों को उसका दान करेंगे । हम कहेंगे कि हम आपके यहाँ 
पैसे के लिए मेहनत नहीं करेंगे, आपको जब जरूरत होगी तब मुफ्त में श्रमदान करेंगे, 
आपको शरमाने के लिए नहीं, नीचा दिखाने के . लिए नहीं.। आपका-भूमिदान 


02" 


जिस तरह हमारे प्रति आपके प्रेम का प्रतीक है, उसी तरह हमारा यह श्रमदान 
आपके लिए हमारी मुहब्बत की निशानी हैं। हम इस तरह श्रमदान का आयोजन 
सामूहिक रूप से करें। जिन्हें श्रम के संस्कार नहीं हैं, वे सामाजिक दृष्टि से अपंग 
और दरिद्र हैं) हम श्रमदात के बदले में उनसे पैसे नहीं लेंगे । यदि वे उत्पादन के 
साधन और औजार देंगे वो ले लेंगे । इस तरह हम श्रमदान की भूमिका को वदल- 
कर उसे आक्रमणशील प्रेम का प्रतीक बनाना चाहते हैं। मैं समझता हूँ, करुणा 
की क्रान्ति के लिए श्रमजीवियों का संगठन इसी आधार पर हो सकता है । # 


श्री जयप्रकाश भारायण : 


“शाज सुबह हम लोगों ने वावा का बोधपूर्ण एवं प्रेरणादायी भ्रापण सुना । 
अभी दोपहर से कई विचारवान्‌ मित्रों के भाषण सुन रहा हूँ । झसे संस्मेलून में, 
जहॉ-कि ह्फ्तरह का विचार-यज्ञ होता क्ाकर बड़ी प्रसन्नता होती है। मुझे 
कई प्रकार की सभाओं और सम्मेलतों में भाग लेने का अवसर प्राप्त हुआ है, लेकिन 
उनकी यादांकुछ/वहुते| मधुर नहीं है । वहाँ किस प्रकार एक-दूसरे का विरोध होता 
है, एक-दूसरे पर छींटाकशी की जाती है, जिसके फलस्वरूप व सम्मेलनों में 
पारस्परिक कटुता का वातावरण पैदा हो जाता है [वह हमें अच्छी तरह थाद है । 
इस सम्मेलन के दो-तीन दिन पहले से कई जिला बह -थ विशपक की भी जल: री 
उनमें से भी कुछ में भाग लेने का सौभाग्य मिला ह बह 
धारा मुक्तरूप से बहती है और किस प्रकार से हम एक-दूसरे को समझने और एक- 
दूसरे को मदद देने का प्रयास करते हैं । में समझता हूँ कि सर्वोदिय-समाज के इस 
मेले की भारत पर एक वहुत बड़ा उपकार है. कि इस प्रकार से सह-विचार करने 
की परम्परा कायम हो रही है। ४ 

में आपके सामने कुछ नया विचार रखने के लिए नहीं आया हूँ | कई भाइयों 
का यह भाग्रह रहता है कि में कुछ कहूँ, और से भी चाहता हूँ कि इस मौके पर जब कि 
हम सब लोगों का ध्यान सन्‌ ५७ पर लगा है, अपनी बातें आपकी सेवा में नम्नता 
पूर्वक निवेदन करूँ। आज हममें से जितने भी छोग इस' सम्मेलन में भाग लेने 
के लिए आये हैं, सव अपने-अपने मानस में एक प्रश्न लेकर आये हैं कि किस प्रकार 


# इस सभी भाषणों के तमिकत अनुवाद सुनाये गये । 


सन्‌ ५७ का संकल्प पूरा होगा ? यहाँ बावा हमें कौनसी नयी प्रेरणा देंगे । यहाँ 
कौनसा नया कार्यक्रम बनेगा, कौनसा नया विचार यहाँ से हम लेकर जायेंगे ? 
इसलिए जिस तरह हमारा यह काम चल रहा है, उस पर अपने विचार आपके 
सामने रखना चाहता हूँ । 
सन्‌ “५७ और भू-ऋ्रांति ;ल्‍ 

सन्‌ "५७ के अन्त तक भारत के सभी भागों में भू-क्रान्ति हो या भू-क्रान्ति का 
पहला चरण पूरा हो अर्थात्‌ भूमि का वितरण हो, भूमिहीनता मिटायी जाय,ऐसा हम 
. उच्चारण करते आये हैं। और इसी आशा और उत्साह से हम काम करते आये हैं । 
गणना करने पर हमें लगता है ५ वर्ष गृजर चुके हैं, १ वर्ष बाकी है । ५ वर्ष में ४५ 
या ४४ लछाख एकड़ जमीन प्राप्त हुई है। तो वह शेष काम एक वर्ष में कैसे पूरा 
हो सकता है ? यहाँ पर कई लोगों से हमारी बातचीत हुई, उनमें से एकाध 
आन्तीय संयोजक भी थे। इस पर हमें यही महसूस हुआ कि कइयों के दिल में 
निराशा का निर्माण हुआ है और लोग ऐसा मानते हैं कि यह काम हमसे होनेवाला 
नहीं हैं। हम इस' प्रकार नहीं सोचते हैं कि पाँच वर्षों में जो कुछ काम हुआ है 
उसको तौलने की दो दृष्टि हो सकती है | हमारे स्व० मित्र यूसुफ मेहरअली एक़ 
बहुत उपयूक्‍त मिसाल दिया करते थे कि एक गिलास आधा पानी से भरा हुआ है। 
जो आशावादी होगा, वह देखकर कहेगा कि गिलास आधा भरा हुआ है और जो 
निराशावादी होगा, वह कहेगा कि आधा गिलास खाली है । एक का ध्यान उसके 
भरे हुए होने की ओर होगा और दूसरे का खाली होने की तरफ जायगा । जो संकल्प 
हम सब लोगों ने किया उसको ध्यान में रखते हुए, यह अवश्य लरूगता है कि ५ वर्षो 
में ४४ लाख एकड़ जमीन प्राप्त हुई, लेकिन आप सोचिये कि क्या हमारे आन्दोलन 
_ की प्रगति केवल आँकड़ों की प्रगति रही है ? एक साहू ५ लांख एकड़, दूसरे साल 
२५ लाख एकड़, तीसरे साल ३० लाख एकड़ । क्‍या इसी ढंग से यह काम होता गया 
और हमारे अनुमान का भी यही मापदण्ड है? आप विचार करेंगे, तो अपना- 
आपका अनुभव वतायेगा कि इन पाँच वर्षों में किस रीति से इस आन्दोलन का विकास 
हुआ ?- किस प्रकार एक के बाद इसमें से शाखाएँ उप-शाखाएँ निकलती गयीं ? 
कितनी गहराई में यह विचारंग्रया. ?: सन्‌ '५७में. भु-क्ान्ति हो ज़ाय, गाँव-गाँव में 


जमीन का वितरण हो जाय, यदि यह इस आन्दोलन का चरम लक्ष्य हो, तब तो मैं 
नम्जताएूर्वक निवेदन करूँगा कि आज से डेढ़ साल पहले वह विहार में पूरा हो चुका। 


ग्रामराज के लक्ष्य तक 


बावा एक प्रान्त से दूसरे प्रान्त में घूमते रहे । हर जगह उन्होंने किसी-न-किसी 
प्रकार का नया प्रयोग किया ओर भारत के सामने उसको रखा। जब विहार 
में उनका प्रवेश हुआ, जैसा उन्होंने कहा कि भगवान्‌ के स्मरण से उन्हें जैसी 
प्रेरणा मिली, उस पर से उन्होंने यह संकल्प किया कि यहाँ देश और 
दुनिया को इस बात का दिउदर्गन कराया जाय कि इस प्रक्रिया से-..इस 
अहिंसात्मक मार्ग से---इस समस्या का समाधान किया जा सकता है। अगर २७ 
भहीने में वावा की इस प्रेरणा से विहार प्रदेश में २३ छाख एकड़ जमीन मिल 
सकती थी, तो क्‍या हमें यह नहीं कहना चाहिए कि उसी अनुपात से अगर हर 
प्रान्त में जमीन मिल जाय, जैसे कि मिरू सकती है, वह इसलिए कि विद्वार हार में 
मिली और २७ महीनों के अन्दर मिली---तो सन्‌ ५७ तक यह काम अवश्य 
ही पूरा हो सकता है। इसमें वहस और शंका की कोई गूंजाइग नहीं है। बावा 
यह मिसाल हमारे और देश के सामने रखकर आगे बढ़े। उहोंने कहा कि 
भू-कान्ति का अगछा कदम हमें उड़ीसा में उठाना है। वहाँ ग्रामदान हुआ । 
अब यह कोई आँकड़ों की वात तो नहीं हुई । इन ८०० गाँवों में जो जमीन प्राप्त 
हुई, उसका वितरण हुआ। ५ करोड़ में से इतनी जमीन का वितरण उड़ीसा में हुआ, 
यह तो नहीं कहा जा सकता । इस कदम से आन्दोलन का एक नया रूप सामने आया, 
एक नया विचार निकला । एक नया प्रयोग प्रारम्भ हुआ । इसके परिणामस्वरूप 
यह सारा आन्दोलन जमीन माँगने और वॉँटने की सतह से कहीं एक ऊँची सतह पर 
पहुँच गया । अगर आठ सौ ग्रामदान एक जिले में हो सकते हैं, तो दया हम यह नहीं 
कह सकते कि भारत के हर जिले में यह काम किया जा सकता है ? अर्थात्‌ भारत 
के पाँच छाख उन्सठ हजार गाँवों में भू-क्रान्ति का अन्तिम चरण स्वामित्व-बिसर्जन 
संभव है, यह सिद्ध हो चुका है। भव आपसे बावा ने कहा है कि वे तमिलनाड़ में या 
दक्षिण में आमदान से भी आगे का कदम सोच रहे हैं कि यहाँ पर बापूजी की 
सम्पूर्ण ग्रामराज की कल्पना को साकार किया जाय। वह भी कोई आँकड़ों की 


बात नहीं हुई । यहाँ हम यह कहना चाहते हैं कि अगर वाबा की प्रेरणा से तमिलनाड़ 
के एक गाँव में भी ग्रामराज का निर्माण होता है और फिर भी हम बैठकर यही 
हिसाव लगाते रहें कि एक गाँव में ५०० एकड़ जमीन है और उसीका वितरण 
हुआ, तो कैसे हम अपने लक्ष्य तक पहुँच सकेंगे ? तब यह हमारी नादानी और 
नासमञ्ी ही होगी । | ः 

सबकी जिम्मेवारी 


आप जरा विचार कीजिये कि हमारा यह सारा आन्दोलन किन विरोधी परि- 
स्थितियों में से गुजर रहा है । किस तरह से अपने देश के हर क्षेत्र में काम-काज हो 
रहा है। चाहे वह व्यापार का क्षेत्र हो, आज कारखाने किस तरह से चलते हैं, 
मजदूर किस भावना से काम करते हैं, किस प्रकार से शासन-कार्य होता है ? 
यह सारा जो आज का प्रतिकूल वातावरण है, उसको देखते हुए इन पाँच वर्षों में 
इतना सारा काम हुआ, वह किसी प्रकार से कम नहीं हुआ है | यह हमारा सौभाग्य 
है कि इस परिस्थिति में बावा का नेतृत्व प्राप्त है। लेकिन हमारे बीच राजेन्द्र बाबू 
नहीं हैं, जवाहरलालजी नेहरू नहीं हैं, मौलाना अबुलकलाम आजाद. नहीं हैं। 
नहीं का मतलूव यह नहीं है कि उनका आशीर्वाद प्राप्त नहीं है और उनका सहयोग 
हमें नहीं मिलता है। लेकिन जिस प्रकार स्वराज्य की लड़ाई के जमाने में उन्होंने 
अपने कन्धों पर सब भार उठाया था कि भारत को स्वतन्त्र करना है, वैसे ही इस काम 
को पूरा करना है, इस अहिंसक क्रान्ति को सफल बनाना है, इस बात का वीड़ा आज 
देश के इन महान्‌ नेताओं ने नहीं उठाया । कुछ नाम गिनाकर मैं दोपारोपण की 
दृष्टि से नहीं कह रहा हूँ । वल्कि यह कह रहा हूँ कि हम छोटे-छोटे कार्यकर्ताओं ने 
यह काम किया और इन महापुरुषों की सारी शवित हमें प्राप्त नहीं हुई, इसके 
वावजूद भी इतना काम हुआ है । इसलिए इस निराशा के लिए कोई गुंजाइश नहीं 
रह जाती है कि सन्‌ '५७ तक यह कार्य नहीं होगा। मैं तो समझता हूँ और जैसा मैंने 
कहा भी है कि यह हमें मान लेना चाहिए कि यह काम हो चुका है। इस माने में 
दम 033 कम है और प्रयोग करके दिखा दिया गया है। 
जाने के लोड कि हक ज्यादा जमीन प्राप्त हो सकती है । और बाबा के 

एकड़ जमीन प्राप्त हुई । इस मिसाल से और प्रयोग 


४७ 


से हम कह सकते हैं कि कार्यकर्ताओं ने यह देश के सामने साबित करके रख दिया कि 
इस पद्धति से यह काम पूरा हो सकता है । 
काम में तीन्नता लाइये 

आज हमारी स्थिति उन धुनिये की तरह है, जिसने एक गाँव में गट्टर के गद्दर 
रूई देखी और बेहोश हो गया। उसने सोचा कि इतनी रूई धुनेगा कौन ? तो 
हमारी हालत उसी धुनिये की तरह हो जायगी । अगर हम कार्यकर्ता ऐसा समझते 
हैं कि ८-१० हजार आदमी यहाँ इकट्ठा हुए वे सारा यह भार उठा लेंगे और 
५ लाख ५८ हजार गाँवों में हम सारा भूमि-वितरण कर डालेंगे, तो यह हमारी 
अन्नानता होगी और एक दुस्साहस होगा । यह काम तो जनता ही कर सकती है। 
जब गाँव-गाँव के छोग इस कार्य के लिए तैयार हो जायँगे कि अपनी-अपनी जमीन का 
वँटवारा स्वयं करने छुगें, तभी हमारा यह काम पूरा हो सकताः है, तभी यह क्रान्ति 
सफल हो सकती है। ऐसी परिस्थिति पैदा करना हमारा कर्तव्य है । यह जो संकल्प 
हुआ है, वह कोई अकेले वावा का संकल्प नहीं, यह भूदान-समितियों का संकल्प नहीं, 
यह सर्व-सेवा-संघ का संकल्प नहीं, यह राष्ट्रीय संकल्प है । और इस प्रदन का उत्तर 
सभीको देना है। कंग्रेस-पार्टी ने समर्थन किया कि यह आन्दोलन बड़ा अच्छा है 
और इसकी सफलता की हम सनोकामना करते हैं। तो कंमग्रेस-पार्टी पर भी इसका 
उत्तरदायित्व आता है। विहार प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी ने यह तय किया कि ३२ 
लाख एकड़ जमीन हम इकट्ठा करेंगे। उत्कल प्रान्तीय कांग्रेस समिति ने फैसला 
किया कि २० छाख एकड़ जमीन हम इकठ्ठा करेंगे। इस संकल्प की पूर्ति का भार 
उनके ऊपर है या नहीं ? प्रजा-समाजवादी दल ने जब यह निश्चय किया तथा 
समर्थव किया और अपने सब कार्यकर्ताओं को आदेश दिया कि वह इसमें सहयोग 
प्रदान करें। क्या समाजवादियों पर इसकी जिम्मेदारी नहीं ? सारे देश के ऊपर 
इसकी जिम्मेदारी है। सभी सार्वजनिक कार्यकर्ताओं पर जिस्मेदारी है। मैं 
कहूँगा कि शासन पर भी इसकी जिम्मेदारी है। हमें झासनकर्ताओं में से ऐसा 
कोई नहीं मिला है, जिसने यह कहा हो कि यह आन्दोलन अच्छा आन्दोलन नहीं है 
अथवा यह ठीक विचार नहीं है। इससे हमारे निर्माण के काम में रुकावट पड़तो है। 
अपितु सबने इस विचार का स्वागत किया है।तो फिर उनके पास जो शक्ति है, 


उस शक्ति का इस आन्दोलन को सफल बनाने के लिए क्यों नहीं उपयोग करते हैं? 
यहाँ मैं यह कहे विना नहीं रह सकता कि ५ वर्ष से यह आन्दोलन चल रहा है, 
ऐसी घोर तपस्या बावा ने की । बीमारी. की हालत में भी हर रोज आठ मील 
चलते रहे हैं। बरसात में, सर्दी में, गर्मी में निरंतर वह यह काम करते रहे। 
क्या वह चाहते हैं कि इतना सारा हुआ, इस पर भी क्या सरकार का यह करंव्य नहीं 
है कि भू-क्रान्ति सफल की जाये ? मैं नम्नतापूर्वक याद दिलाना चाहता हूँ कि इस 
ऋन्ति को सफल बनाने की जिम्मेदारी उन सब पर है, जिन्होंने हमको सद्भावनाएँ 
दी हैं, जिनकी तरफ से हमारा समर्थन हुआ है। सन्‌ (५७ को एक वर्ष और 
रह गया है, इसलिए काम की तीत्रता महसूस की जानी चाहिए, और काम की गति 
बढ़ानी चाहिए । है 


- घिचार समझने का अभयास्त करो 


आज ही मुझसे एक भाई पूछ रहे थे कि उनके प्रदेश में १० लाख एकड़ या १२ 
लाख एकड़ सरकारी जमीन है, याने जिस पर सरकार की मारूकियत है। तो 
हम गाँव-गाँव में जमीन माँगने से पहले हम सरकार से क्‍यों नहीं माँगें ? तो हमने 
कहा : 'भाई आपका प्रश्न सुनकर हमारा दिल तो बैठ गया। ५ वर्ष काम करने के 
बाद आप ऐसा कहते हो, तो इसका अर्थ यही होता है कि आपने विचार समझा नहीं । 
सरकार क्या करती है, क्या नहीं करती, सरकार की तरफ से जमीन का बँटवारा 
होता है या नहीं, उससे हमारा काम आगे कैसे बढ़ सकता है ? यह आन्दोलन तो 
केवल जमीन बाँटने का नहीं है।' यह आप-हम सभी जानते हैं कि वाबा 
गाँव-गाँव जाते हैं, घर-घर जाते हैं, किस काम के लिए ? किस बात के लिए? क्या 
केवल जमीन माँगने के लिए ? नहीं, अपितु विचार समझाने और बदलने के 
लिए, मूल्य-परिवर्तत के लिए, नैतिक परिवर्तन के लिए। सरकार दस-पाँच 
लाख एकड़ जमीन वाँट भी दे, तो उससे कौन-सी नैतिक क्रान्ति जनता के अन्दर 
हो जायगी ? कौन-सी जन-शवित उससे पैदा हो जायगी ? बाबा से कई बार 
विहार में लोगों ने कहा कि सरकार के पास १२ छाख एकड़ जमीन है, उससे 
क्यों नहीं माँग करते ? उन्होंने कहा कि यह हमारा काम नहीं है, उन्हें सोचना 
चाहिए। लेकिन इसका अथे यह कदापि नहीं है कि यदि सरकार के पास जमीन 


डर 


है, तो उसे भूमिहीनों को नहीं वॉँटना चाहिए। आपके तमिल प्रदेश में मद्रास 
सरकार के पास लाखों एकड़ जमीन है, तो भूमिहीनों को वाँटना चाहिए। 
गोपाल रेड्डी के पास है, तो उन्हें वॉटना चाहिए । यह हर जगह करना चाहिए । 
यह काम सब जगह हो रहा है, ऐसा भी हम नहीं कह सकते । विहार में हमारे 
भाल-मंत्री तो ऐसे खुशमिजाज हैं कि भूदान की मिली हुई जमीन को सरकार की 
तरफ से वँटवाना प्रारम्भ कर दिया | तो भूदान समिति ने आपत्ति की कि यह सब 
जमीन भूदान में मिली है, बावा को मिली है। इसकी नैतिक जिम्मेदारी हमारी 
है। इसका वँटवारा ठीक ढंग से जैसा हम चाहते हैं, वैसा हो। सरकार के छोग 
वाँटते हैँ, तव वह कैसे होगा ? तो हमारे मालमंत्रीजी ने कहा कि भाई ! इसमें 
वया हर्ज है, हम आपकी जमीन वॉट और हमारी जमीन आप वाँटे ? हमने यह छूट 
दे दी कि हमारी जमीन सरकार बाँटे और सरकारी जमीन हम बाँदें । आज यदि 
किसी गाँव में भूदान की जमीन ५० एकड़ है और सरकार की जमीन १०० एकड् 
है, तो डेढ़ सौ एकड़ जमीन का बँटवारा हुआ और हो रहा है। परन्तु जब इस प्रकार 
के प्रद्न कार्यकर्ता करते हैं, तो हमको छगता है कि अभी तक विचार अच्छी 
तरह से समझा नहीं गया है। जब हम विचार नहीं समझते है, तो लोगों को 
किस प्रकार समझा सकेंगे ? तो मित्रो ! हमें यह संकल्प करना चाहिए कि हम 
विचार समझने का निरंतर अम्यास करें। हम हर घंटे यह अभ्यास करें, जिससे 
सेवा करते की क्षमता, योग्यता और पात्रता बढ़े । 
' अन्तःशुद्धि से दवित बढ़ायें 

हम यहाँ जो आगे हैं, शायद हमसें से कोई ऐसा नहीं होगा, जो यह सोचकर नहीं 
आया कि यहाँ वावा से कुछ लेकर जायेंगे । वह कुछ मंत्र देंगे और उससे हम कार्य 
पूरा करेंगे । तो मैं आपसे यह निवेदन करना चाहता हूँ कि ऐसा वादा न में दे सकता 
हूँ न और कोई दे सकता है। यह मंत्र तो हमारे अपने पास ही है । हम जितने यहाँ 
इकट्ठे हुए हैं, आठ हजार कार्यकर्ता, सव अपनी छाती के ऊपर हाथ रखकर पूछें कि 
ब्या हमें वह अधिकार है कि हम बावा से पूछें कि कोई अब नया उपाय बताइये । 
जो उपाय उन्होंने बताया था, उसकी क्या पूरी आजमाइश हमने कर छी ? उसमें 
क्या पूरी शक्ति छगा दी ? ऐसे कौन हैं, जो ऐसा कह सकते हैं ? शायद वावा के 
सिवा और कोई दूसरा नहीं कह सकता। मैंने भी दूसरे कामों से अपने को खींच 
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“लिय” और एकाग्रता से ही इस काम को कर रहा हूँ। इधर-उंधर अगर समय मिला 
तो दूसरे कामों में बहुत ही कमं समय दिया। लेकिन मैं ईमानदारी से नहीं. कह सकता 
कि मैंने अपनी पूरी शक्ति इस काम में लगायी है। जितना मैं कर सकता था, उतंना 
मैंने पूरा किया है। मुझे लगता है कि अगर और सावधानी से काम किया होता, तो 

: जो बहुत थोड़ा कर पाया हूँ, उससे दोगुना और अधिक काम होता, शायद उससे 
चारगुना भी हो सकता। में ऐसा मानता हूँ कि यह एक ऐसा अवसर है, जब कि हमें 

' आत्मनिरीक्षण करना चाहिए और अपने संकल्प को दृढ़ करके यहाँ से छौटना 
चाहिए | इस सम्मेलन की यही बहुत बड़ी देन है । प्रेरणा सब तरफ से नहीं मिलती। 
बाबा से प्ररणा मिलती है, उनके नजदीक आकर उनके दशशेन करके, उनकी वातें 
सुन करके अन्तःशुद्धि होती है। काम करने की जो हमारी अपनी शक्ति है, वह 

“आन्तरिक शवित ही है। मैं जब अपने दोषों को याद करता हूँ, तो जैसे संतों ने गाया 
है, वैसे मुझे लगता है कि हमारे जैसा एक नीच और पापी कितना कर सकता है । 
अगर हम अपनी शुद्धि नहीं कर पाते हैं, तो हमारी शक्ति नहीं बन पायेगी । योजना 

और कार्यक्रम में जो शक्ति है, वह बाहरी शक्ति है। किन्तु आन्तरिक शक्ति तो 
हमारी अन्तःशुद्धि से ही पैदा हो सकेगी । जब वबावा बोल रहे थे, तो आज मैं सुन- 
कर अवाक्‌ रह गया ।........««****** ( इतना कहते-कहते श्री जयप्रकाशजी का गला 
रुँध गया और उनकी आँखों से अश्रुधारा वह चली । कुछ रुँपी भाषा में उन्होंने 
अपना भाषण पुनः आगे बढ़ाया। ) 

बावा, जो पवित्रता, शुद्धता और शुचिता की मूर्ति हैं, उन्होंने चिंतन, मनन, 

' आत्मशुद्धि एवं संकल्पपूर्ति के लिए आज हम लोगों के सामने यह घोषित किया कि 
वे तीन दिन का उपवास करनेवाले हैं । जिनको अपने स्वास्थ्य की दृष्टि से दो-दो, 
तीन-तीन घंटों में कुछ-त कुछ आहार लेना ही चाहिए, नहीं तो पेट का दर्दे बढ़ जायगा, 
नुकसान होगा--ऐसे पूज्य बाबा ने तीन दिनों का उपवास करने का सोचा । 

मुझे नहीं मालूम कि इन तीन दिनों तक उनकी यात्रा वन्द रहेगी या नहीं । भगवान्‌ 
' हम सबको शक्ति दे कि हमारी प्रार्थना को वह स्वीकार करें कि तीन दिनों के इस 
उपवास-काल में अपनी यात्रा बन्द रख सकें, ऐसी घोर तपस्या का भार हम छोगों के 
ऊपर न डाछें। तो मित्रो ! यहाँ आा करके और इस महात्मा के संकल्प से 
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अपने अन्तःकरण की शुद्धि करके हम जाये । में इतना परेशान इसलिए हो गया कि 
हमारी कमजोरियाँ और हमारे अवगुण और हमारे पाप ऐसे मौके पर सामने आकर 
खड़े हो जाते हे और हृदय इतना भर जाता है कि कुछ कहा नहीं जाता है। तो 
मित्रो | अगर अपने जीवन की शुद्धि करते हुए इस आन्दोलन में हमारी निप्ठा बढ़ती 
जाय, इस विचार में निष्ठा बढ़ती जाय, तो पूरी शक्ति से काम कर लें और तव 
अगर काम पूरा न हो, तो दूसरा उपाय हम वावा के पास पूछते के लिए आयें । 


आन्दोलन भावुकता भरा नहीं 


बहुत-से बुद्धिमान लोग आलोचना करते हूँ कि सारा आन्दोलन भावुकता 
और भावना ( इमोशन ओर सेण्टिमेण्ट्स ) के आवार पर चलता है। में ऐसा नहीं 
भानता हूँ। भावना इसके पीछे है और हर बड़े काम के पीछे भावना और भावुकता 
चाहिए। लेकिन इसके पीछे ऐसा विचार और तत्त्व है, जिससे ऊँचा तत्त्व और विचार 
आज दुनिया के सामने नहीं है और न हो सकता है । हमसे छोग पूछते हैं कि इतना 
सारा काम किया और फिर भी जमीन के मालिक ने जमीन नहीं दी, वल्कि उह्टे 
वेदखल किया। जिन्होंने जमीन दी, उन्होंने भी वेदखली की । उनकी इस बातचीत से' 
ऐसा लगता है कि हमारा यह सव असफल हो गया। इसलिए अब हमें कोई दूसरा 
तरीका अख्तियार करना चाहिए। इस अपूर्ण विध्वास और इस निर्वल्ल निष्ठा से 
हमारा काम नहीं चल सकता। हम वार-बार पहले भी आपसे कह चुके हैं और आज 
भी हम निवेदन करना चाहते हैं कि जनता की तरफ से कोई कठिनाई नहीं, 
आज वातावरण अनुकूल है, जनता अतुकूल है। वराबर यह अनुभव आ रहा है । 
विहार का २३ लाख एकड़ का अनुभव आया। आठ सी ग्रामदान कोरापुट का 
अनुभव आया। बावा ने ही सुबह जिक्र किया कि ब्वजाभाई की योजना थी कि 
सीतामढ़ी सब-डिवीजन में एक सभा में साढ़े सात हजार संपत्ति के दान-पत्न मिले | 
इन साढ़े सात हजार दाताओं में से दो हजार विद्यार्थी हैँ। अब आप सोचिये, 
कितना काम हुआ । इन नवयुवकों के हृदय में विचार प्रवेश हुआ। और उसके 
अनुसार उन्होंने कुछ त्याग करने का निश्चय किया कि हमारे पिता ने अगर पाँच 
रुपया जेव-खर्च के लिए दिया है, तो उसमें से रुपया पीछे एक पैसा हम गरीब के 
लिए, समाज के लिए देते हैं । कितने बड़े निर्माण का यहल्काम हआ। अगर यह 
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एक सभा में हो सकता है, तो हर.सभा में हो सकता है। काम करनेवालों की कम- 
जोरी है; अक्षमता है, कमी है। हम अपनी कमी परिस्थिति के ऊपर लाद देते हैं। 
यह भी परिस्थिति का दूसरा पहलू है। छेकिन जब हम यहाँ इसलिए इकट्ठा हुए 
हैं कि कुछ विच्वार करें और कोई रास्ता निकालें, तो सबसे पहले हमारा ध्यान इन 
'बात्तों की तरफ जाना चाहिए, जिनका मैने जिक्र किया | कइ्यों ने. कई अच्छे- 
अच्छे विचार रखे हैं। चर्चा-मंडलों में भी विचार हुआ और संगठन के बारे में 
सोचा गया। बाबा ने आज डेढ़ वरस से कहना शुरू किया कि जब तक यह हमारा 
आन्दोलन किसी संगठन के दायरे में बन्द रहेगा, तब तक यह व्यापक नहीं हो सकेगा। 
'तब तक क्रान्ति में इसका परिवतन नहीं हो सकेगा। इसलिए जल्द-से-जल्द हमारी 
'ओर से यह प्रयास होना चाहिए कि यह काम जनता का है। हम जनता को 
समझा करके उसको यह सुपुर्दे कर दें और जनता हमसे जितनी सहायता लेना चाहे, 
उतनी हम दें । इस बार यहाँ सर्व-सेवा-संघ के लोगों के सामने, प्रान्तीय भूदान- 
'समिंतियों के संयोजकों के सामने यह भी विचार रखा कि आप सोचिये, आज उसका 
कोई आग्रह नहीं है कि जो कुछ संगठन हमने आज खड़ा किया है, वह सारा 
संगठन हम आज छोड़ दें और जनता के हाथों में यह काम सौंप दें। लेकिन हम 
'कमजोर लोगों को. ऐसा लगा कि आज यह व्यावहारिक नहीं होगा। इतना 
विश्वास हमारे लोगों को नहीं है. कि जनता यह काम सँभाल लेगी। यद्यपि 
कितने ही अनुभव हमारे आये हैं और आपके भी आये होंगे कि जितनी 
दूर हम गये हैं, उससे कहीं ज्यादा जनता गयी है। इस तरह के कितने ही अनुभव 
रोजाना आते हैं। लेकिन हमें आज विश्वास नहीं होता कि यह हो सकेगा । 
इसलिए संगठन रहेगा । किस प्रकार से रहेगा ? उसमें क्या संशोधन होगा ? 
उसके ऊपर विचार हुआ है। 
शहरों की उपेक्षा ठीक नहीं 


हमारा शहरों में बहुत कम काम हुआ है। शहरों की हम लोगों ने उपेक्षा की है। 
स्व॒राज्य-प्राप्ति के वाद अधिकतर हिसा शहरों में प्रकट हुई है । गाँवों में सभी अहि- 


सक हो गये हैं, ऐसी वात नहीं है। वहाँ भी चोरियाँ, डकतियाँ आदि होती हैं । 
“.. मारकाट भी हो जाती है, फिर भी जो हिंसा के काम पिछले वर्षों में हुए हैँ. 


हि 


वे अधिकांश छहरों में ही हुए हैं । और शहरों में हमारा काम थोड़ा हुआ है, 
इसलिए कुछ शहरों की तरफ भी ध्यान देना चाहिए। हम दूसरी दृष्टि से यह्‌ 
वात पहले से ही कहते आये हैं कि हम शहरों की उपेक्षा कर रहे हैं। हमारी 
दृष्टि यह थी कि शहर आज' सार्वजनिक जीवन के केच्र बने हुए है। वहीं 
विचार पैदा होते हैँ, वहीं से विचार फैलाये जाते हैं। विचार-प्रसार के साथ 
अखवार, रेडियो आदि भी वहीं हैं। स्कूल, कॉलेज वही हैं। विद्वान छोग भी वहीं 
हैं। सभाएँ भी बड़ी-बड़ी वहीं करते हैं । तो, हमारा यह कहना था कि शहरों की 
ओर भी' ध्यान देना चाहिए । हमारे देश के जो बुद्धिमान और बुद्धिजीवी छोग हूँ 
उनको हमने अभी तक अपनी तरफ नहीं खींचा है। वे यही समझते हैं कि कोई 
देहाती किस्म का एवं भावुकता का काम है। जहाँ के लोग श्रद्धालु और भावुक 
हैं, वहीं काम हो सकता है। जहाँ के छोग तक करनेवाले हैं, जहाँ के लोग हरएक 
चीज को अपनी बुद्धि पर तीर करके समझनेवाले अथवा परखनेवाले हैं, वहाँ यह- 
सव नहीं चलनेवाला है। इसलिए हम पहले से ही सवके बीच काम करने के लिए 
कहते आ रहे हैं। लेकित थोड़े ही लोग थे और एकाग्रता से इस काम को करना 
था, इसलिए शहरों के काम की ओर अधिक ध्यान नहीं दे पाये। लेकिन अव इस 
जगह पर हम पहुँच चुके हैं कि हमें शहरों के काम पर भी अपनी शवित केन्द्रित 
करनी चाहिए । 
सामूहिक नेतृत्व की योजना 


इसके सिवा एक बात की ओर आपका ध्यान और आकपित करना चाहता 
हूँ कि मानसिक आल्स्य के कारण देश के किस भाग में कौनसा अच्छा प्रयोग हुआ; 
उससे हमें किस प्रकार फायदा उठाना चाहिए, यह हम नहीं कर पाये हैं। मध्य- 
प्रदेश में सघन पृदन्‍यात्रा का जो प्रयोग हुआ, वह बड़ा ही सफल प्रयोग हुआ + 
पदन्‍यात्रा सघन हो या और कोई काम सबन हो, इसमें असली विशेषता है' 
सामूहिक रूप से शक्ति लगाने की। मान लीजिये कि जिले में पचास कार्यकर्ता हैं, 
और वह पचास कार्यवर्ता सारे जिले सें जुछग-अलूग अपना काम करें, तो थोड़ा काम 
कर पायेंगे, ऐसा अनुभव हुआ है। इसलिए अपनी शवित इकट्ठी करके छोटे-छोटे 
क्षेत्रों में सघन तरीके से काम करना चाहिए । यह अनुभव विहार और मध्यप्रदेश 


का हुआ। इस' सफलता से, सामूहिक रूप से काम करने का सिद्धान्त सही सावित 
. हुआ | चाहे वितरंण का, प्राप्ति का अथवा कोई भी काम हो, शक्ति बोर करके 
ही हमें अब आगे कास करने की योजना करनी चाहिए। वावा ने कलेक्टिव 
लीडरशिप 'की ओर सामूहिक रूप से शक्ति लगाने की जो वात कही थी, उसीके 
अनुसार आगे की हमें कार्य-योजना करती चाहिए 
दबाव से नहीं, प्रेम से काम हो 

अभी नारायण भाई ने एक विचार रखा कि भूमिहीनों को प्रेम करना सिखाना 
चाहिए । वह विचार भी कोई नया नहीं | क्योंकि रात-दिन हम लोग कहते हैं 
कि प्रेम का यह आन्दोलन है। तो जिनके पास क्रुछ भी देने के लिए नहीं है, वे हमें 
प्रेम ही दान करें। उन्होंने कहा कि हमें भूमिहीनों को भी प्रेम करना सिखाना 
चाहिए। किस तरह से वह दूसरों को, जिनके साथ वे रहते हैं, प्रेम दे सकते हूँ । 
उसकी भी सूचना उन्होंने कुछ दी । जो भाई देहात में रहते हैं, वे जानते हैं कि 
भूमिवानों और भूमिहीनों में कोई सद्भाव नहीं है। भूमिहीनों की जैसी दुर्दशा 
रही है, जिस तरह से उनके साथ बर्ताव हुआ है, उनका दिल बहुत दुखा हुआ रहता 
है और उनके दिल में प्रतिहिसा की आग जलती रहती है। यह एक अहिंसक 
ऋन्ति के लिए खतरे की वात है। वहुत-से भाई यह विचार लेकर हमारे सामने 
आते हैं और आज भी यह विचार रखा गया था कि भूमिहीनों का हम संगठन 
करें । इस वियय में उनके मन में ऐसा रहता है कि भूमिहीनों का संगठन बढ़ाकर 
और उस संगठन का डर दिखाकर मालिकों से हम जमीन माँगें और हासिल करें। 
इस विचार द्वारा हमारा काम होगा, तो सोलह आना हमारा काम विगड़नेवाला 
है। इसमें कभी-कभी कोई भाई कृपा करके यह कह देते हैं कि उसमें कुछ मोटे 
भूसिवानों को भी मिला लें अथवा बड़े भूमिवानों को भी मिला लछें। लेकिन भावना 
वही रहती है कि भूमिहीनों की शक्ति पैदा करके और उस शक्ति से उन पर हम 
दबाव डाल करके कुछ हासिल करें। 

जन-शक्ति ही नेतिक शक्ति 

सबको यह समझना चाहिए कि जब जनशक्ति के प्रयोग की हम कल्पना करते 

हैं, तो जन-शक्ति का यह अर्थ कदापि नहीं होगा कि आठ-दस हजार आदमी लाठी 


ही] 


छेकर इकट्ठे हो गये, तो वह जन-शविति हो गयी, छाठी छोड़कर के भी इकट्ठे हो 
गये, तो जनन्शवित हो गयी । जन-शक्ति तो वास्तव में नैतिक शक्ति ही है। 
जब जनता, साधारण गरीब- लोग अपने कतेव्य का पालन करेंगे, सत्य-मार्ग पर 
चलेंगे, तो उनके अन्दर ऐसी शक्ति पैदा होगी कि उनके सामने कोई खड़ा ही 
नहीं रह सकेगा। 


आज मुझसे छोग पूछते हैं, खासकर वामपंथी छोग ( और वामपंथ तो आज 
बढ़ता ही जा रहा है। जब से कांग्रेस ने निश्वय कर लिया कि एक्र समाजवादी 
समाज का निर्माण हमें करता है, तव से हो वाम-संथ्र इतना व्यापक हो गया कि आप 
समझ सकते हैं।) पूछते हैं कि वामपंथियों की तरह से आप लोग यह विचार फैलाते 
हैं, ती आप क्या मान लेते हैं कि अमीरों की यह सारा विचार समझा दिया जाय, 
तो यह लोग आपका विचार समझ करके स्वामित्व का विसर्जन कर देंगे ? 
ओर कह देंगे कि यह कारखाना हमारा नहीं है, समाज का है ? मुनाफा 
हमारा नहीं है, सब समाज का है ? यह संभव है कि वह कुछ आपको भांशिक 
दान दे दें, अपना यद्य लूटने के लिए। अखबार में उनका नाम प्रकाशित हो 
जाय, इसके लिए, विनोवाजी प्रसन्न हो जाये इसके लिए। मान भी लीजिये कि 
यदि उनके ऊपर थोड़ा असर ही हो गया और उन छोगों ने थोड़ा दे भी दिया, तो 
भी क्या यह संभव है कि इस प्रकार से क्रान्ति हो जायगी' ? यह अमीर लोग अपने 
स्वामित्व का विसर्जन करेंगे ?” तो मैं कहता हूँ कि आज जैसी स्थिति है, जिस प्रकार 
की नैतिकता, जिस प्रकार के मूल्य और भाचार-विचार समाज में चारों ओर प्रचलित 
हैं, इस परिस्थिति में आज' कम-से-क्म मैं इस अपेक्षा से किसी भी अमीर के पास 
नहीं जाता हूँ कि वह हमारी बात सुन लेगा, और सम्पत्ति का विसर्जन कर डालेगा। 
हमारी अपेक्षा यह भी नहीं रहती है कि वह छठा अंश भी हमें दे देगा। वह हमें 
दे देता है, तो आइचर्य होता है। यदि कोई करोड़पति है और अपनी आय का 
छठा हिस्सा हर वर्ष देने को कहता है, वो में मानता हूँ कि यह महात्मा गरांवी का 
प्रताप है, विनोवा का प्रताप है अथवा इस पुण्यमूमि का ही प्रताप है । गौतम 
और महावीर जैसे मुनियों का प्रताप है। राम और कृप्ण का प्रताप है। क्या हैं 
यह तो भगवान्‌ जाने; किन्तु उसको देते देखकर हमें आश्चर्य होता हैं। अगर वह 


नहीं देता है, तो हमें कोई आइचरयय नहीं होता। दुःख और क्रोध का तो कोई सवाल ही 
नहीं उठता । ४ 


: आपस में ही समान वितरण कर हें 


आज समाज में जो गरीब लोग हैं और जो अमीर का धन चाहते हैं और 
अमीरों से कहते हैं कि तुम्हारा धत समाज का है, कारखाना तुम्हारा नहीं है, 
जमीन तुम्हारी नहीं है, वे ही गरीब छोग कहते हैं कि यह आधा बीघा जमीन हमारी 
है, हम इसके मालिक हैं। वह मालकियत का डंका वजा रहे हैं और लाढी 
लेकर खड़े हैँ कि कोई अगर ज़मीन पर चढ़ा, तो लाठी से हम सर फोड़ देंगे । 
यह हमारी चीज है) चारों तरफ से 'हमारा, हमारा, हमारा' यह आवाज निकल रही. 
है और हर कोई यह कह रहा है कि हम इसके मालिक हैं । महीनेभर में जो २५ 
रुपया कमाया है वह हमारा है, उसमें किसीका हिस्सा नहीं है। परन्तु धनिक ने 
जो पचीस करोड़ पैदा किया है, वह समाज का है। इस प्रकार हमारे जो तुच्छ 
स्वार्थ हैं, उनके संघर्ष से सर्वोदिय नहीं निकलेगा, क्रान्ति की शक्ति का सृजन नहीं 
होगा ; क्योंकि आज हमारे देश के जो अमीर लोग हैं, वे कास्ति के मंत्रों का उच्चारण 
नहीं करते हैं। वह नहीं कहते हैं कि धन, धरती का वँटवारा हो, पूँजीवाद का 
नाश हो, सत्ता का अंत हो, समाज से विषमता का अन्त हो, समता की 
स्थापना हो । यह देश में-जो हजारों एकड़ के मालिक हैं, लखपति और करोड़पति 
हैं, उनकी यह आवाज नहीं है । ऋान्‍्ति की यह आवाज तो साधारण जनता की है। 
गरीब की यह आवाज है । तो आज हमें गरीब को यह समझाना है कि आपके अन्दर 
क्रान्ति की शक्ति तथी पैदा होगी और तभी सफल भी होगी, जब कि आप जो 
पहले अमीर को करने के लिए कहते हैं, वह पहले अपने जीवन में करेंगे । अर्थात्‌ 
आपके पास जो कुछ है, उसके स्वामित्व का विसर्जन करेंगे। आधा बीघा जमीन है, 
एक बीघा जमीन हैँ, तो समझना होगा कि वह आपकी नहीं है। यह बात आप महसूस 
करो और आपके पास एक बवीधचा, उसके पास दो वीधा, तीसरे के पास पाँच बीधा, 
दस वीघा सब इकट्ठा कर लो और आपस में वाँट लो । सव मजदूर भी अपनी 
मजदूरी एक जगह एकत्र कर आपस में एक जगह समान रूप से वाँट लें। इस 
रीति से देश में करोड़ों लोगों का विचार पछट जाय और समान विभाजन कर लें । 


कर 


और फिर सबके मुँह से यह आवाज निकले कि यह हमारा नहीं, यह वुम्हारा .. 


यह सबका है। यदि गरीब इस नैतिक भूमिका पर खड़ा ह 
आवाज में वह वैतिक क्क्ति होगी कि उसके आगे करोड़पति 
ओर उसे भी कहना पड़ेगा कि यह वन उसका नहीं है, समाज. 
हमारी अपेक्षा होगी कि करोडपति भी अपने स्वामित्व का स्वतः 
परन्तु आज हमारी अपेक्षा नहीं है । रा 
दुनिया की सभो ऋतियाँ 

आज तक दुनिया में अनेक क्रान्तियाँ हुई हैं। 
इत्यादि देक्षों में अभूतपूर्व ऋ्तियाँ हुई, किन्तु मैं 
सफल नहीं हुई । हमारे नवयुवक जिस क्रान्ति का .. 
रूस में हुई। उससे वड़ी क्रान्ति इतिहास में नहीं हुई, न 
उलट-फेर इन क्रान्तिकारियों ने किया। उन्होंने अपने बा: 
कितने ही जागीरदार-जमींदारों को कत्ल किया । किंतने ही पूँ. 
के घाट उत्तार दिया। कारखाने छीन लिये, जमीन छीन छी और 
वारा भी कर दिया। वहाँ जमीन का कोई मालिक नहीं है, समाज 
खेती का कलेक्टवाइजेशन, सामृहीकरण, कारखानों का समाजीकरण, 
इत्यादि हुआ । इतनी बड़ी हिसाएँ और परिवर्तेत सव समाज के लिए 
कुछ दिन पहले रूस से वहाँ के प्रथम प्राइम मिनिस्टर निकोयान 
उन्होंने प्लानिंग कमीशन के समक्ष अपने भाषण में यह... # 
वहाँ ४०० रूबछ एक मामूली मजदूर को मिलता है, तो २५. 
अधिकारी को मिलता है। समता के नाम पर की गयी क्रान्ति 
आया कि वहाँ ४ सौ से २५ हजार तक की विपमता पैदा हो गे 
स्टालिन जैसे डिक्टेटर के जमाने में हो गयी। उसने कितनी निर्ममता 
को मौत के घाट उतार दिया, परन्तु वह मानव-मन में स्थित स्वार्थ पर 
प्राप्त नहीं कर सका। छोसगों के दिलों में जो लोभ और मोह था, 
सामने उसको घुटना टेकना पड़ा। 


नहीं देता है, तो हमें कोई आइचर्य नहीं होता। दुःख और क्रोध का तो कोई सवाल ही 
नहीं उठता । 
- आपस में ही समान वितरण कर लें 

आज समाज में जो गरीब लोगं हैं और जो अमीर का धन चाहते हैं और 
अमीरों से कहते हैं कि तुम्हारा धन समाज का है, कारखाना तुम्हारा नहीं है, 
जमीन तुम्हारी नहीं है, वे ही गरीब लोग कहते हैं कि यह आधा बीघा जमीन हमारी 
है, हम इसके मालिक हैं। वह मालकियत का डंका बजा रहे हैं और लाठी 
लेकर खड़े हैं कि कोई अगर ज़मीन पर चढ़ा, तो छाठी से हम सर फोड़ देंगे । 
यह हमारी चीज है। चारों तरफ से 'हमारा, हमारा, हमारा' यह आवाज निकल रही 
है और हर कोई यह कह रहा है कि हम इसके मालिक हैं । महीनेभर में जो २५ 
' रुपया कमाया है वह हमारा है, उसमें किसीका हिस्सा नहीं है। परन्तु धनिक ने 
जो पचीस करोड़ पैदा किया है, वह समाज का है। इस प्रकार हमारे जो तुच्छ 
स्वार्थ हैं, उनके संघर्ष से सर्वोदय नहीं निकलेगा, ऋान्ति की शक्ति का सृजन नहीं 
होगा; क्योंकि आज हमारे देश के जो अमीर लोग हैं, वे ऋत्ति के मंत्रों का उच्चारण 
नहीं करते हैं। वह नहीं कहते हैं कि धन, धरती का बँटवारा हो, पूँजीवाद का 
नाश हो, सत्ता का अंत हो, समाज से विषमता का अन्त हो, समता की 
स्थापना हो । यह देश में जो हजारों एकड़ के मालिक हैं, लखपति और करोड़पति 
हैं, उनकी यह आवाज नहीं है । क्रान्ति की यह आवाज तो साधारण जनता की है। 
गरीब की यह आवाज है । तो आज हमें गरीव को यह समझाना है कि आपके अन्दर 
ऋन्ति की शक्ति तभी पैदा होगी और तभी सफल भी होगी, जब कि आप जो 
पहले अमीर को करने के लिए कहते हूँ, वह पहले अपने जीवन में करेगे । अर्थात्‌ 
आपके पास जो कुछ है, उसके स्वामित्व का विसर्जन करेंगे। आधा बीघा जमीन हैं, 
एक बीघा जमीन है, तो समझना होगा कि वह आपकी नहीं है। यह बात आप महसूस 
करो और आपके पास एक वीचा, उसके पास दो बीघा, तीसरे के पास पाँच बीधा, 
दस वीघा सब इकट्ठा कर लो और आपस में बाँट छो। सब मजदूर भी अपनी 
मजदूरी एक जगह एकत्र कर आपस में एक जगह समान रूप से बाँट लें। इस 
सैति से देश में करोड़ों लोगों का विचार पछट जाय और समाव विभाजन कर लें । 


और फिर सबके मुँह से यह आवाज निकले कि यह हमारा नहीं, यह तुम्हारा नहीं, 
यह सवका हैं। यदि गरीव इस नैतिक भूमिका पर खड़ा होता है, तो उसकी 
आवाज में वह नैतिक शक्ति होगी कि उसके आगे करोड़पति को भी झुकना होगा 
और उसे भी कहना पड़ेगा कि यह धन उसका नहीं है, समाज का है। उस समय 
हमारी अपेक्षा होगी कि करोड़पति भी अपने स्वामित्व का स्वतः ही विसर्जन करे। 
परन्तु आज हमारी अपेक्षा नहीं है । ' 


दुनिया की सभी ऋतियाँ असफल 


आज तक दुनिया में अनेक क्रान्तियाँ हुई हैं। रोम, फ्रांस, रूस, भारत, चीन 
इत्यादि देशों में अभृतपूर्त क्ान्तियाँ हुई, किन्तु में मानता हूँ कि एक भी ऋान्ति 
सफल नहीं हुई । हमारे नवयुवक जिस क्रान्ति का सपना देखते है, वैसी ऋान्ति 
रूस में हुई। उससे बड़ी कान्ति इतिहास में नहीं हुई, न हीनेवाली है। कितना 
उलठ-फेर इन कान्तिकारियों ने किया। उन्होंने अपने वादझाह की हत्या की । 
कितने ही जागीरदार-जमींदारों को कत्ल किया । कितने ही पूंजीपतियों को मौत 
के घाट उत्तार दिया। कारखाने छीन लिये, जमीन छीन ली और जमीन का बैट- 
वारा भी कर दिया। वहाँ जमीन का कोई मालिक नहीं है, समाज मालिक है। 
खेती का कलेक्टवाइजेंशन, सामूहीकरण, कारखानों का समाजीकरण, राष्ट्रीयकरण 
इत्यादि हुआ । इतनी बड़ी हिसाएँ और परिवर्तत सब समाज के लिए हुआ | परन्तु 
कुछ दिन पहले कूस से वहाँ के प्रथम प्राइम मिनिस्टर निकोयान यहाँ आये थे। 
उन्होंने प्लानिंग कमीशन के समक्ष अपने भाषण में यह जाहिर किया कि अगर 
वहाँ ४०० रूवल एक मामूछी मजदूर को मिलता है, तो २५ हजार रूवरू सर्वोच्च 
अधिकारी को मिलता है। समता के नाम पर की गयी क्रान्ति का यह प्रतिफल 
आया कि वहाँ ४ सौ से २५ हजार तक की विपमता पैदा हो गयी और वह भी 
स्टालित जैसे डिक्टेटर के जमाने में हो गयी। उसने कितनी निर्ममता से छोगों 
को मौत के घाट उतार दिया, परन्तु बह मानव-मन में स्थित स्वार्थ पर विजय 
प्राप्त नहीं कर सका। लोगों के दिलों में जो छोभ औौर मोह था, उसके 
सामने उसको घुट्ला ठेकना पड़ा। 


हमारे देश के और विदेश के कई विद्वान लोगों की यह याचना है कि रेण्ट, 
इण्टरेस्ट और प्रॉफिट विषमता का कारण है । कुछ छोग जमीन के मालिक हैं, लऊगान 
देते हैं, कुछ सूद पर रुपया चलाते हैं और सूद लेते हैं, कुछ कारखाने वगैरह चलाते 
हैं और मुनाफा लेते हैं यह तो रेण्ट है, इण्टरेस्ट है और प्रॉफिट है---इन तीन 
कारणों और तीन परिस्थितियों से विपमता पैदा होती है। उनका मानना है.कि 
इन परिस्थितिजन्य कारणों के निराकरण से समाज में समता स्थापित न हो 
सकेगी । किन्तु में ऐसा नहीं मानता हूँ । रूस इसका ज्वलंत उदाहरण है। 
क्योंकि शिक्षित लोग, वैज्ञानिक इंजीनियर्स, डॉक्टर्स और अन्य विशेषज्ञों ने कहा 
कि जितनी मजदूरी एक मामूली मजदूर को मिलती है, उतनी ही अगर हमें मिलेगी, 
तो हम क्यों काम करेंगे ? लेनिन ने तो कहा था कि मजदूरों के राज्य में जितनी मज- 
दूरी मिलेगी, सर्वोच्च लोगों को भी उससे थोड़ा ही ज्यादा मिलेगा। लेनिन ने थोड़ा 
ही कहा था, यह भी नहीं कहा था कि दोगुना मिलेगा या तीनगुना मिलेगा) उसने 
तो कहा कि हर व्यक्ति अपनी शक्ति-भर समाज की सेवा करेगा और आवश्यकंता- 
भरे समाजं से लेगा-। लेकिन इस प्रकार की समानता का व्यवहार शिक्षित-वर्ग 
को स्वीकार न-हुआ । खुलकर किसीने विरोध नहीं किया; क्योंकि यह भय था 
कि खुलकर जो कहता, 'वह गोली से उड़ा दिया जाता । छेकिन काम नहीं हुआ । 
योजनाएँ बनीं । परन्तु जो लक्ष्य निर्धारित किये जाते थे, वे पूरे नहीं होते थे । 
स्टालिन ने खूब दमंनच और संहार किया। जितने लोग उस ऋान्ति में नहीं मारे 
गये थे, उससे ज्यादा लोग कत्ल हुए। परन्तु स्टालिन डंडे के जोर से समता का 
सिद्धान्त स्वीकार नहीं करा सका । लोभ एवं स्वार्थ के सामने उसकी पराजय हुई 
और उसे झुकना पड़ा। पूँजीवाद मिटा देने के बाद, जमींदारी मिटा देने के 
बाद, अनेक प्रकार की सुविधाओं एवं बड़े-बड़े वेतन का लोभ देना पड़ा। 
* असमता को अंपने ही हाथों से समाज में प्रविष्ट कराया | इसलिए मित्रो ! इस 
प्रकार की कितनी ही विद्व-क्रान्तियाँ आज पुकार-पुकारकर कह रही हैं कि 
वे:सही अर्थों में ऋन्‍्तियाँ नहीं थीं, क्योंकि क्रान्ति के बाद गरीबों के स्वार्थों से 
संघर्ष हो चला । * 


राष्ट्रीकरण समस्या का हल नहीं 

आज हमारे देश में राष्ट्रीयकरण हुआ हैं। रेलें अब व्यक्तियत संपत्ति न रहकर 
राष्ट्र की संपत्ति हैं । एयर लाइन्स का भी राष्ट्रीयकरण हो गया । सिद्धी और चित- 
रंजन के कारखाने भी राज्य हारा संचालित होते हैं। भौर मिलाई आदि में जहाँ-जहाँ 
कारखाने राष्ट्र की ओर से वननेवाले हैं, क्या वहाँ पूँजीवाद नहीं है ? राज्य के अधि- 
कारमें जाने के बाद ही रेलवे विभाग में मामूली मजदूर को सत्तर रुपया मजदूरी मिलती 
है और जनरल मनेजर को साढ़े तीन हजार रुपया महीना मिलता है। क्या मुनाफा- 
खोरी या सूदखोरी वन्द हो गयी ? केवल फर्क यह हो गया कि पहले व्यक्ति का 
होता था, भव राष्ट्र के नाम से होता है, अन्तर कुछ नहीं हुआ । केवल बाह्य परिवर्तन 
हुआ । आज लालवहादुर शास्त्री किसी भी जनरल मैनेजर को बुलाकर कहें कि 
सत्तर रुपया हम मामूली मजदूर को देते हैं, आपको डेढ़ सौ रुपया देने को तैयार हैं, 
आप काम कीजिये । तब एक-एक जनरल मैनेजर इस्तीफा देकर चला जायगा | 
पं० जवाहरलाल नेहरू के हाथों में न शक्ति है और न उस कानून के हाथों में कि 
उनसे वह काम करा ले। यह लोगों को विचार समझा करके ही करा सकते हैं । 
हमारी यह अपेक्षा है कि वे गरीव छोग--जिनमें क्रान्ति की आग सुलग रही है 
और जो क्रान्ति के जयघोष उच्चारित करते हैं, वे यदि इस विचार को समझ लेंगे 
और विचार पर अमल करेंगे, तो में आपसे यह निवेदन करना चाहता हूँ कि जो अभी 
हिंसक क्रान्तियों से पूरा न हो सका, वह कार्य इस मार्ग से कम समय में और सही' 
अर्थों में पूरा हो सकेगा। साम्यस्थापना की सच्ची क्रान्ति हो सकेगी | इसी प्रक्रिया 
से भू-दान से ग्रामदान निकला और संपत्तिदान से संपत्ति का पूर्ण विसर्जन अर्थात्‌ 
सम्पत्ति का समाजीकरण निकलेगा और हम ग्रामराज की ओर बढ़ेंगे। हमें 
इसी रास्ते से आगे बढ़ना हैं। आप इस पर विचार करके अमल करें, ऐसा मेरा 
अनुरोध है। 


क्या सत्याग्रह और भसहयोग भी संभव ? 


लोग हमसे पूछते हैं कि मात लीजिये, हमने यह किया और फिर भी 
पुंजीपतियों का विचार नहीं बदला, तो क्या सत्याग्रह हमारा अगला कदम होगा ?. 
इस वारे में बाबा ने कई बार कहा है। हमने भी कई थार इसका जिक्र किया है । 


द्‌ हि 


लोग ऐसा मानते हैं कि सत्याग्रह एक ऐसी तलवार है,. जो अमीरों के गले पर 
लटक रही है। यदि वे अपनी जमीन और संपत्ति का बँटवारा नहीं करेंगे, तो हम 
सत्याग्रह करेंगे । तब मैंने कहा कि यह सत्याग्रह नहीं हुआ, बल्कि दुराग्रह हुआ । 
इसमें से कुछ निष्कर्ष निकलनेवाला नहीं है। यदि असहयोग ही हमारा अगला कदम 
हुआ, तो इस संबंध में मैंने जो कुछ कहा, उसमें इतना और जोड़ देना चाहता हूँ कि 
अगर कभी हमारा असहयोग भी होगा, तो वह किसी व्यक्ति के साथ नहीं होगा, 
अपितु अन्याय, शोषण, अनीति, लोभ और संग्रहवृत्ति के विरुद्ध होगा । व्यक्ति के - 
साथ तो प्रेम ही हो सकता है। आज कोई कहे कि हम आपके खेत में काम नहीं करेंगे, 
तो उसको यह कहने का तब तक अधिकार नहीं, जब तक कि वह यह मानता है कि 
दिनभर मजदूरी करके जो एक रुपया कमाया, वह उसका ही है, उसमें दूसरे का कोई 
हिस्सा ही नहीं है । उसके दिल में यह लोभ है कि यदि उसे कल एक रुपये की जगह 
पचास रुपया मिलेगा, तो वह यह नहीं कहेगा कि एक रुपया अपने लिए रखेंगे और 
उनचास रुपया गरीबों को बाँट देंगे । आज देश के अन्दर ऐसा एक भी गरीब नही 
होगा, जिसके पास एक बीघा खेत हैं और उसको सौ बीघा आप देने जाये, तो वह 
कहेगा कि देखो भाई, हम सात वीघधे रख लेते हैं, क्योंकि सात बीघे में परिवार 
का गुजारा हो जायगा, वाकी तिरानबे वीघा आप दूसरे गरीबों को वाँट दें । 
बल्कि इसके विपरीत यह कहेगा कि लाओ, सौ वीघा लाओ और भी सौ 
बीघा हो तो लाओ । वह उस पर अपना अधिकार करके वैठेगा । जमीन ही नहीं, 
यदि आप उसको एक हजार रुपया दें, तो उस रुपये को दोनों हाथों से मजबूत 
पकड़ेगा और छाती से लगाकर रखेगा। परन्तु वह यह नहीं कहेगा कि हम 
तो: गरीब हैं, हमें रुपये की क्या जरूरत ? लो, एंक-एक रुपया गरीब भाईयों में 
बाँट देते हैं। तो, जब तक गरीबों में ग्रह लोभ, संग्रह और स्वामित्व की 
भावना और विचार है, तो इनके रहते हुए जो भी असहयोग और सत्याग्रह होगा, 
वह वास्तविक नहीं होगा; वल्कूि वह .तो अपने स्वार्थ को पूरा करने का एक 
तरीका ही कहलायेगा । इसलिए सत्याग्रह और असहयोग के तत्त्वज्ञान को हमे 
अच्छी तरहं समझना है ओर उसके लिए कौन-सी परिस्थितियाँ हैं, उस पर 
विचार करना है । 


बल 


६१ 


विविधता के बीच की एकता जरूरी 

इस आन्दोलन की यह विश्येपत्त है कि इससे एक के बाद एक कितने ही 
प्रकार के विचार निकलते गये हैं । यह कतिपय लोगों द्वारा संचालित किया 
हुआ आन्दोलन नहीं है । थोड़ा-बहुत मार्गदशेन मिलता है। इतना मार्गदर्शन 
मिलता रहे और स्वतंत्र चिन्तन और स्वतंत्र प्रयोग हर जगह चलते रहें, यह इस 
आन्दोलन की विशेषता होनी चाहिए। लेकिन यह भी हमारे में शक्ति होनी 
चाहिए कि कहीं भी अच्छा विचार अथवा अच्छा प्रयोग हुआ, तो उसको हम समझें । 
उसे हम स्वीकार कर उस पर आचरण करें। लेकिन, विभिन्नता इतनी भी न हो जाय 
कि आन्दोलन का विचार हो इसमें खो जाय और कहीं समरसता रहे ही नहीं । 
बतः हमारे सारे कार्यों की विविधता एकता के सूत्र में वँबी रहनी चाहिए । 
ह जीवनदानियों का नया अर्थ 

विहार के तपस्वी और पुराने नेता श्री मोतीलालजी केजड़ीवाल ने सेवक बनाने 
की योजना रखी । यह ठीक नहीं होगा कि सव जगह एक ही ढंग अपनाया जाय । 
फिर भी प्रयोग की स्वतंत्रता रहते हुए भी में मानता हूँ कि कुछ मर्यादा रहने से 
हमारी शक्ति वन सकती है। आप सबको स्मरण होगा कि बोबगया में जीवन- 
दान का एक प्रसंग शुरू हुआ था । उस जीवनदान के आन्दोलन का जैसा विकास 
होना चाहिए था, उसमें से जितनी शक्ति निकलनी चाहिए थी, हमें कबवूछ करना 
पड़ता है कि वैसा नहीं हुआ। हमारी कल्पना यह थी कि उस जीवनदान के आच्दो- 
लन से एक सेना का निर्माण हों। परन्तु कई कारणों से ऐसा नहीं हो सका । 
उसमें मैं भी एक कारण हूँ। लेकिन उस विचार का और आन्दोलन का विकास होता 
गया । गया से अब तक तो पूरा समय देनेवाले आते रहे हैं, लेकिन कुछ काम-घंधा 
करने वाझे लोग लाखों-करोड़ों इस आन्दोलन में आयें। गाँव-गाँव में खेती, मजदूरी, 
शिक्षण करनेवाले और कोई अन्य धंवा करनेवाले, जैसे बढ़ई का काम करनेवाले, 
लुहार का काम करनेवाले, देहात में भर शहर में जितने लोग रहते हैं, इन लोगों में से 
दो-चार-दस आदमी ऐसे निकल आयें, जो यह संकल्प करें कि हम इन विचारों 
को समझकर इन पर अमर करना प्रारंभ करेंगे। जैसे महात्माजी ने सत्या- 
प्रहियों की परिभाषा बनायी थी, वैसी कोई स्थूल परिभाषा जीवनदानियों की 


द्रे 


बनायी जाय और आन्दोलन को जितना भी व्यापंक बनाया जा सके, बनाया जाय । 
आप हम लोग गाँवों में भूदान, संपत्तिदान, नयी तालीम, ग्रामदान और अन्य: कामों के 
जरिये जाते हैं, तो अब आंपकी दृष्टि यह भी होनी चाहिए कि हम गाँव में दो-चार 
भाईएसे तैयार हो जाये कि इन शर्तों को मानकर उन पर चलने का प्रयास करे। में 
मानता हूँ कि सन्‌ ५७ में गाँव-गाँव में वहाँ की जनता जमीन का वँटवारा कर छे, 
वह संभव हो जायगा । अगर हर गाँव में ऐसे दो-चार व्यक्ति पैदा हो जाते हैं, तो 
उनको हम जीवनदानी कहें । ऐसे जीवनदानी हर गाँव में पैदा हों, इसके लिए हम 
कोई नया शब्द प्रचारित कर अलग-अलग श्रेणियाँ नहीं करना चाहते । जो शब्द 
प्रचलित हो गया है, उसीमें इस अर्थ का समावेश कर लेना चाहते हैं । हमें पुराने 
झठंदों में नये-नये अर्थ भरने होंगे। इस प्रकार जीवनदान का जो भी आर्थ रहा हो, 
अब उसका नया अर्थ वन रहा है । वावा के परामझ से जीवनदानियों के लिए कुछ 
दरें निर्धारित हुई हैं, वे निम्न प्रकार से हैं: 


१. जिनके पास भूमि है, वह उनका योग्य भाग भूदान में दें। 

२. अपनी आमदनी या पैदावार का योग्य भाग संपत्तिदान में दें। 

३. शरीर-श्रम में निष्ठा रखें तथा नियमित रूप से शरीर-श्रम करें। 

४. खादी धारण करें तथा स्वयं सूत कार्तें। अपने परिवार के लोगों को 
खादी पहनने तथा सूत कातने को समझायें। 

, ग्रामोद्योग की अन्य वस्तुओं का उपयोग करने की चेष्टा करें-। 

. ताड़ी, शराब, गाँजा, अफीम आदि का त्याग करें। 

, स्पृश्यास्पृश्य का भेद न करें । 

, अपने झगड़े पंचायती ढंग से फैसला कराने का प्रयत्न करें। 

. जमीन के मालिक हों, तो बेदखली आदि अन्याय न करें तथा अपने 
मजदूरों को उचित मजदूरी दें। 
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१०. किसी भी प्रकार के चुनाव में उम्मीदवार न बनें। 

११, भदान तथा निर्माण-कार्यों में यथासंभव योगदान करें | 

शहरों में रहनेवाले और बुद्धिजीवियों पर उपर्युक्त जो कर्तव्य लागू होते हैँ 
ज्नके अतिरिक्त कुछ और कतेंव्य भी होंगे 


१, वकील संकल्प करें कि जिन मुकंदमों को वह झूठा समझते हैं, वे उनकी 

हाथ में न ले। 

डॉक्टर निवहि-व्यय के अतिरिक्त अपने पेशे को धन-संग्रह का जरिया न 

बनाये तथा प्रतिबंवक उपायों और चनस्पतियों तथा सस्ती औपधियों 

पर जोर दें । 

३२. व्यापारी चोरवाजारी न करें। टैक्स से बचने की चेप्टा न करें तथा 
अपने व्यवहार में धोखा या ठगी ने आने दें । 


डे 


४. बृद्धिजीवी इन दोनों के अतिरिक्त बुद्धिदान करें। देश में इस प्रकार 
के जीवनदानी लाखों की संख्या में हों । अव हमारा ऐसा प्रयास होना 
चाहिए कि हम इस वात पर जोर दें । यदि इस तरह सबकी शक्ति 
इस काम की तरफ लग जायगी, तो यह काम बहुत दूर चछा जायगा । 


द्वितीय पंचवर्षीय योजना और: सर्वोदय 


कार्यकर्ताओं ने अक्सर यह पूछा है कि सर्वोदय-समाज का निर्माण करना है, 
तो उसका क्या स्वरूप होगा, इसकी स्पप्ट रूपरेखा सामने आनी चाहिए; क्योंकि 
देश में द्वितीय पंचवर्षीय योजना वन रही है । स्वोदिय का उसमें कहाँ तक स्थान 
है? उन योजनाओं की पूर्ति से सर्वोदिय का कहाँ तक निर्माण होगा ? मैं मानता 
हूँ कि यह सर्वोदिय-कार्यकर्ताओं के छिए चिन्तन का एक बहुत ही महत्त्वपूर्ण विषय 
है। छेकिन इससे भी महत्त्व का प्रश्न यह है कि हम जो अपना काम कर रहे हैँ 
उससे कितनी दावित पैदा हो रही है। क्योंकि सरकार उतना ही कर सकेगी, जितना 
सरकार से जनता करा सकेगी । पिछले कई दिलों से सर्व-सेवा-संध के सामने यह 
प्रश्त विचारार्थ आता रहा है। सर्व-सेवा-संघ ने एक समिति की भी नियुक्ति की थी 
कि सर्वोदय-विचार से देश का सामाजिक, राजनैतिक, सांस्क्ृतिक निर्माण इत्यादि 
किस प्रकार का होगा ? इन विययों में हमारा भी विचार स्पष्ट हो जौर जनता 
के सामने भी एक चित्र उपस्थित किया जा सके। वह इस पर मसविदा 
तैयार कर सम्मेन के सम्मुख रखे । समिति ने इस विषय पर मसबिदा 
तैयार किया है। वह भी आपके सामने आयेगा। उस पर भी आप विचार 
करेंगे और अपने सुझाव देंगे । लेकिन आप यह न भूलें कि मुख्य बात हमारे 


. दि 


लिए यह है कि हमारा काम देश में कितनी शक्ति पैदा करता है । आज हमें मानना 
पड़ेगा कि हमारे आन्दोलन में उतनी शवित नहीं है । आज हम अल्पमत में हैं। 
बहुमत हमारे साथ नहीं है। इसलिए सरकार की तरफ से जो योजना तैयार हुई 
है, वह हमारे लिए समाधानकारक नहीं है। हम नहीं कह सकते कि उस योजना के 
पूर्ण होने से सर्वोदिय-समाज का निर्माण होगा । उस योजना का कोई विरोध हमें 
नहीं करना है, लेकिन अपनी एक आशंका प्रकट कर रहा हूँ। हम लोगों ने अपने 
विचार योजना वनानेवालों के सामने रखे थे, लेकिन मानना पड़ेगा कि उन विचारों 
के पीछे इतनी शवित नहीं थी कि योजना बनानेवालों को हमारे विचार स्वीकार 
होते । यहाँ तक कि खादी और ग्रामोद्योग का काम, जो इसी योजना के अन्तर्गत 
सरकार की ओर से हो रहा है, हम नहीं कह सकते, कि वह काम पूर्ण रूप से समाधान- 
कारक है। वह सारा काम देश की वेकारी की समस्या के निराकरण के दृष्टिकोण 
से हो रहा है। यह दृष्टिकोण गलत है। ऐसा हम नहीं कहते, क्योंकि बेकारी की 
समस्या का हल होना ही चाहिए । लेकिन हमारा निवेदन है कि वेकारी की समस्या 
को हल करने का जो उपाय सोचा गया है, वह भी जिस प्रकार से किया जाना 
चाहिए, उस प्रकार से नहीं हो रहा है। 


हम ही दोषी 


यदि इस स्थिति पर विचार करें, तो इसके दोषी हम लोग ही हैं। 
खादी और ग्रामोद्योग का काम, जो सरकार की तरफ से खादी-प्रामोद्योग-वोड 
द्वारा किया जा रहा है, उसका भी मार्गदर्शन चरखा-संघ के ग्रामोद्योग-विभाग के 
तज्ञों ने ही किया है | हमें यहं मानना पड़ता है कि जिस प्रकार से सरकार का 
यह सारा काम हुआ और आज हो रहा है अर्थात्‌ व्यापारिक दृष्टि से कि कहीं कपास 
पैदा होगी, कहीं से कपास खरीदी जायगी और वहाँ से रेलगाड़ी द्वारा कपास 
दूसरे स्थान पर पहुँचायी जायगी, कहीं अन्य स्थान पर सूत वनेगा । अन्यत्र सूत 
का कपड़ा तैयार हो और विकेगा किसी दूसरी जगह पर, तो यह सारी योजना 
व्यापारिक है, इससे स्वावलंवन नहीं निकलता । चाहे फिर यह व्यापार अम्बर द्वारा 
ही क्यों न चलाया जाय ? परन्तु किसे कहें ? इसके दोषी भी तो हम और आप ही 
हैं। आज भी जैसे विहार में खादी ग्रामो्योग-संध का काम चलता है, उत्तर प्रदेश 


्क 


द५ 


में गांधी-आश्रम का काम चला है, उनका भी ज्यादातर काम व्यापारिक खादी 
का ही रहा है। खादी की उत्पत्ति करावा और विक्री कराना, यही प्रमुख काम है । 
यही' काम आज जब सरकार कर रही है, तो उसको क्या दोप दें ! आज हमारे 
सामने यह भी एक प्रश्न है, जिस पर हम लोग गंभीरतापूर्वक विचार करें । जब 
वावा ने कहा कि यहाँ दक्षिण प्रदेश में रह करके ग्रामराज, जिसमें खादी, ग्रामोद्योग, 
नयी ताछीम आदि सम्मिलित हैं, का प्रयोग करेंगे, तो हमें बड़ी स्फूरति मिली कि 
इससे एक नया मार्गदर्शन होनेवाला है। 


स्वावलंबन ही मुख्य रृक्ष्य हो 


जगन्नाथपुरी में वावा ने यह आवाहन किया था कि जो लोग रचनात्मक क्षेत्रों 
में काम कर रहे हैं, जिनका विश्वास सर्वोदिय में है, वे सव छोंग अपना काम 
छोड़ करके यह काम उठा लें। इसका अर्थ यह लगाया गया था कि सारे रचना- 
त्मक काम बन्द कर देने पड़ेंगे और गाँवन्‍्गाँव जाकर जमीन माँगनी पड़ेगी। 
यह काम नहीं हुआ । आवाहन की पूर्ति नहीं हुई। लेकिन इसका असली अर्थ तो 
यह था कि वह सारे काम जिस ढंग से आज तक होते आये हैं, उस तरीके को हम 
बदलेंगे । और भूदान-भान्दोलन ने देश में विचार का जो एक आधार पैदा कर दिया 
है, उस आधार पर इन कामों को खड़ा करेंगे। किसी भी ग्राम में जाकर कत्तिनों और 
बुनकरों को आप पैसा देंगे और इस आधार पर खादी का काम खड़ा करेंगे, तो यह 
, आसान होगा, पर वह ऋरान्ति का काम नहीं होगा । उससे शक्ति पैदा नहीं होगी । 
आज गाँव में वेकारी है। और अगर चार आना भी लोग कमा सकते हैं, तो वह 
कमाना चाहेंगे। लेकिन किसी गाँव में स्वावछंवन के लिए कपड़ा पैदा करेंगे, उसके 
लिए चरखा चलायेंगे, इसके लिए अपने गाँव में कपास पैदा करेंगे, इसके लिए गाँव में 
वुनकर वैठायेंगे--यह्‌ विचार उनको समझाना चाहें, तो आज भूदान के अलावा देश 
में सर्वोदिय का और कोई व्यापक आन्दोलन नहीं चल रहा है। वर्योंकि हर काम को 
जनता में प्रचार करने के छिए भावनात्मक आन्दोलन चाहिए। जितने रचनात्मक 
काम करनेवाले हैं, उन सवका यही अनुभव जाया हैँ कि यदि आन्दोलन शुरू नहीं 
होता, तो धीरे धीरे सब सरकार की शरण में चले जाते और जहाँ और सरकार 
का रुपया मिलता, तभी खादी की उत्तत्ति होती। परन्तु आज पाँच वरस के 
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दि 


: अन्दर जो इस आन्दोलन से -शवित पैदा हुई है, गाँव-गाँव में भूदान. हुआ, वितरण 
' हुआ, ग्रामदान हुआ, संपत्तिदान हुआ, ग्रामराज की जहाँ चर्चा प्रारंभ हो गयी हैं, 
वहाँ यह सारा रचनात्मक कार्य सही रूप में अब प्रकट होनेवाला है। व्यापारिक 
खादी नहीं, बल्कि स्वावलंबी खादी अब वहाँ बनेगी .। गाँवों.का आशिक निर्माण 
अब स्वावलंबन के आधार पर होगा । जो कच्चा माल वहाँ पैदा होता है, तो उसका 
पक्का माल वहीं तैयार हो और अपने गाँव.के इस्तेमाल करने से जो बच जाय, उतना 
ही बाहर जाय--इंस आधार पर सारा आयोजन हो, इस तरफ अब हमें मुड़ना 
चाहिए। इसके लिए चाहे गांधी-आश्रम हो, बिहार खांदी-ग्रामोद्योग-संघ हो 
अथवा सरकार की संस्थाएँ हों, सबसे निवेदन है कि इस-दृष्टिविन्दु की ओर उनका 
ध्यान जाना चाहिए। हम-आप यह संकल्प करें कि हम अपने काम में ऐसी शक्ति 
पैदा करेंगे, जिससे देश की दिशा बदल जाय और सरकार को भी हमारे मार्ग का 

अनुसरण करने को विवश होना पड़ जाय । 
अन्त में इतना निवेदन आपसे कर देना चाहता हूँ कि हम यहाँ से जाय, तो 
अन्तः:करण की शुद्ध निष्ठा को दृढ़ करके लौटें--चाहे हम आंशिक समय देनेवाले 
या पूरा समय देनेवाले कार्यकर्ता हों। हम सातत्य भावना और सत्यनिष्ठा से 
हमारे संकल्प को पूरा करने में जितनी शवित लगा सकते हों, लगायें, तो ग्रामराज्य 
का जो हमारा संकल्प है, हमारा दृढ़ विश्वास है कि हम ५७ तक पूरा कर सकेंगे । 

(अधिवेशन स्थगित ५-५४ ) | 


[शाम को नित्य की तरह सार्वजनिक प्रार्थवा और विनोबा का प्रवचन] 


* मंगलवार २९ मई, १९५६: सुबह ९ बजे 
खुला अधिवेशन 
श्री वल्‍्लभ स्वासी : 


सम्मेलन के अंगभूत ग्रामरचना, संपत्तिदान, रचनात्मक संस्थाओं का भदान 
में सहयोग, सर्वोदियन्योजना और शहरों में काम आदि विषयों के लिए चर्चा- 
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मंडल कायम किये गये थे। उनकी रिपोर्ट अब पेश की जायेंगी। इन विपयों 
की चर्चा काफी हुई, उसके लिए विभागीय वबैठकें हुई । पर्याप्त चर्चा के बाद 
ही ये निवेदन तैयार किये गये हैं। यहाँ अब भाषणों के लिए मौका नहीं है। 
फिर भी थोड़े समय में कोई खास वात कहनी हो, तो कही जा सकती है । 


श्री करणभाई : 


आम-रचना और ग्राम-निर्माण 


भूदान-आन्दोलन का प्रारम्भ एक विश्येप परिस्थिति में हुआ | पाँच साल 
के इस अल्प काल में ही इस आंदोलन ने देश और दुनिया के सामने एक 
नया दृश्य उपस्थित किया है। सर्वोदिय की दृष्टि से अहिसक समाज-रचना सम्भव 
है एवं शासनमुकत और शोपणहीन समाज-रचना हो सकती है, ऐसी निष्ठा इस 
आन्दोलन के फलस्वरूप पैदा हो गयी है। पहले भूमिहीनों को जमीन मिली। 
फलत: बहुत से ऐसे गाँव हमारे देश में हो गये हैं, जहाँ अब कोई भी भूमिहीन 
नहीं रहा । ऐसे गाँवों में आज कुछ मात्रा में प्रेम और करुणा का वातावरण है। 
हजारों एकड़ के बड़े-बड़े भूखण्ड मिले, जहाँ नये नमूने के गाँव वसाये जा सकते 
हैं। ऐसे स्थानों में तो पूरी रचना का सही चित्र उपस्थित किया जा सकता है। 
भूदाव का आदर्श और अद्भुत क्रांतिकारी रूप तो समग्न ग्रामदान ने उपस्थित 
किया है। गाँव के गाँव ऐसे मिले, जहाँ के सभी भूमि-मालिकों ने अपनी सारी- 
की-सारी जमीन दान में दे दी है, अपनी-अपनी व्यक्तिगत मालकियत का विसर्जन 
कर दिया है। ऐसे गाँव में ग्रामराज्य का सही चित्र पेश किया जा सकेगा, ऐसी 
सम्भावना पैदा हो गयी है। 

इसके अलावा सारे देझ्ष में रचनात्मक संस्थाएँ भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में रचना- 
त्मक काम कर रही हैं। भिन्न-भिन्न रचनात्मक प्रवृत्तियाँ चल रही हैं । जहाँ 
कार्यकर्ता हैं, गाँव में कुछ भावता है, ऐसे गाँव में भी आज भूदाननयज्ञ का सही 
आदर्श उपस्थित किया जा सकता है। निम्न चार प्रकार के क्षेत्र ऐसे हूँ, जहां 
ग्रमम-निर्माण का कार्य कर ग्राम-राज्य का स्पष्ट चित्र उपस्थित करने का सुयोग 
प्राप्त हो गये है। . 
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१. प्रामदानी गाँव--जहाँ स्व भूमि गोपाल की” इस सिद्धान्त को गाँव- 
वालों ने मान लिया है और अपनी सारी जमीन दान में दे दी है। । 

२. बड़े-बड़े भूखण्ड--सौ से लेकर हजार-हजार एकड़ के बड़े-बड़े खण्ड 
हैं, जहाँ नये सिरे से गाँव बसाना है। ह 

३. ऐसे गाँव--जहाँ भूदान-यज्ञ के कारण कोई भूमिहीन नहीं रहा. है। 

४. रचनात्मक केन्द्र--जहाँ भूदान का काम तो नहीं हुआ है, पर अर्से से 
रचनात्मक प्रवृत्तियाँ चल रही हैं, कार्यकर्ता बैठे हैं, रचनात्मक काम का असर 
है और एक वातावरण तैयार है, जिसमें रचनात्मक कार्य के द्वारा मालंकियत का 
विसर्जन कर ग्रामराज्य की स्थापना का प्रयत्न हो सकता है । 

ऐसे चारों प्रकार के गाँवों में ग्राम-निर्माण का काम किस प्रकार हो ? भूमि- 
व्यवस्था, ग्राम-व्यवस्था, उद्योग, व्यापार, शिक्षा, स्वास्थ्य, रक्षा, सबका 
नियोजन ऐसा हो, जिसमें शोषण-रहित समाज की सही व्यवस्था प्रतिविम्बित हो । 

ग्रास-व्यवस्था--यह पहला प्रश्न है। गाँववालों को ही सब काम करना है। 
उन्हें ही अपनी समस्याएँ समझना और हल निकालना है, इसलिए गाँव के सभी 
वालिग स्त्री-पुरुष मिलकर सर्वानुमति से एक समिति बनायेंगे । अच्छा हो, उसका 
नाम “ग्रामोदय-समिति” हो । इस समिति की एक कार्यकारिणी सभा हो सकती 
है। जो भी काम इस गाँव में हो, वह यह समिति ही करे। सलाह सर्व-सेवा-संघ 
दे, पर वह भी इस प्रकार, जिसम उनकी स्वयं प्रेरणा, व्यवस्था-शक्ति और 
जिम्मेवारी जाग्नत ही। 
! गाँव का पूरा चित्र--गाँव की सारी जानकारी और सर्वेक्षण पहले कर लेना 

चाहिए, जिसमें गाँव का सही चित्र हमारे सामने रहे। यह ग्रामोदय-समिति का 

पहला काम होगा। | 

भूमि-व्यवस्था--भूमि-व्यवस्था किस प्रकार हो ? ग्रामदानी गाँव तथा बड़े- 
बड़े भूखण्डवाले गाँवों में तो सारी भूमि ग्राम-संमाज की होगी । उसकी व्यवस्था 
ग्रामोदय-समिति करेगी । खेती करने के लिए हरएक परिवार को उसके व्यक्तियों 
की संख्या के अनुपात में जमीन जोतनें को दी जायगी। सामान्यतः हरएक 
परिवार को जमीन की किस्म का ध्यान रखकर जमीन दी जायगी । 


ग्रामदान में जहाँ जमीन का वँटवारा हुआ है, वहाँ ग्रामसभा अक्सर 
न छोंगों को अधिक जमीन देना चाहती है, जिन्होंने वहुत ज्यादा दान दिया 
[। इस वात का ध्यान रखा जाय कि उन्हें अनुपात से वहुत अधिक न मिले । 

हर दसवें साल पुनविचार होगा, जमीन की पुनर्व्यवस्था की जायगी । जमीन 
छा सरकारी लगान गाँव-समिति देगी। गाँव में कारीगर-वर्ग हो और कांरीगरी से 
उसका गुजारा चलता हो, तो अनुपात में उसे कम जमीन मिलेगी । धीरे-धीरे हर 
त्रिवार कोई-न-कोई उद्योग भी करे। इस तरह गाँव में 'मल्टिक्राफ्ट क्षेग्रो- 
इकॉतरॉमी/ ( विविव उद्योगयुक्त कृपि-प्रधान अर्थव्यवस्था ) ही आधार हो। 

खेती व्यक्ति की, खेत समाज का, नीति सहकारिता की । 

सामान्यतः गाँव की कुछ जमीन का दसवाँ हिस्सा सामूहिक उपयोग के लिए 
रखा जाय, जिसमें सामुदायिक खेती की व्यवस्था हो। उसे इस प्रकार कमाया 
( डेवलूप किया ) जाय, जिसमें धीरे-बीरे गाँव के सामूहिक काम उसीके उत्पादन 
से पूरे हों। 

बड़े-बड़े भूखण्डों में जो नये गाँव वसाये जायेंगे, उनमें भी भूमि-व्यवस्था 
इन्हीं तत्वों के अनुसार होगी। इस बात का ध्यान रखें कि वाय-व्गीचे के लिए 
भी पूरी व्यवस्था हो, जिसमें तरह-तरह के दवा-दारू के पौधे भी उगाये जायें। 
जब तक सामुदायिक खेती के उत्पादन से गांव का सामूहिक काम न चलते छगे, 
तब तक हरएक परिवार उत्पादन का छठा या दसवाँ हिस्सा गाँव-समिति को दे । 

जहाँ भूमिहीन नहीं रहा, वहाँ सामुदायिक रूप से खेती की साझेदारी का 
कार्यक्रम हाथ में छिया जा सकता है और उसके लिए श्रमदान, सावनदान, 
सम्पत्तिदान का आयोजन किया जा सकता है। इसके अछावा ग्राम-उद्योगों के 
संयोजन के लिए भी वहाँ अवसर हो सकता है। ऐसा प्रयास हो, जिससे सामुदायिक 
शक्ति का विकास हो और लोग निजी मालकियत का विसर्जन तत्परता से करें। 

जहाँ रचनात्मक कार्य चल रहे हैं, वहाँ ऐसा प्रयास हो कि ग्रामोदव- 
समिति द्वारा सामूहिक रूप से सारी समस्याओं का समाधान सोचा जाय। कोई 
भूमिहीन न रहे और सामुदायिक शक्ति का विकास करते हुए मालकियत का 
विसर्जन हो। ह 
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, पैचाग्नत ही.कॉप॑-प्लॉनिंग (फसलों का संयोजन ) करे । गाँव की आवश्यकता 
को देखते.हुए कौन-सी उपज का आयोजन किस तरह किया जाय, यह गाँव-समाज 
निर्वारित करे ।.इस वात का ध्यान रखें कि व्यक्तिगत आवश्यकताओं की पूर्ति के 
साथ-साथ समूचे गाँव की आशिक स्वयंपुर्णता के लिए आवश्यक कच्चे माल का 
उत्पादन हो। लोगों की दृष्टि मनी-कॉप ( व्यापारी फ़सलों ) की तरफ न जाकर 
ग्राम-आवश्यकता की तरफ 'ही रहे। सारा संयोजन ग्रामोदय-समिति करे। 

भूसि-सुधार--अभी जो जमीन -निःसहाय है, उसकी तनिक भी परवाह नहीं 
की गयी है। बाँध बाँधना, समतल करना, मेंड लगाना, उतार-चढ़ाव ठीक करना, 
नयी जमीन तोड़ना, कटाव रोकना और वृक्षारोपण--श्रे सारे काम भूमि- 
. सुधार में शामिल हैं। ये सारे काम गाँव की जन-शक्ति का अधिक-से-अधिक 
उपयोग कर किये जाने चाहिए। इसमें सरकारी सहायता भी लेने का पूरा 
प्रयास हो । 

साथ ही सिचाई के लिए तालाब, कुएँ खोदना, छोटे-छोटे बाँध बनाना तथा 
नालों को मोड़ना आदि की योजना ग्रामोदय-समिति करे । 

. : कर्जे--गाँव में कर्ज की समस्या का रूप भयानक है। फौरन इसका कोई 
हल, नहीं .निकल पाता। प्रयास इस बात का हो कि महाजन लोग ऋण-दान के 
रूप में कर्जमुक्ति दें। तब तक उसे व्यक्ति-कर्ज ही माना जाय । 

हमारा प्रयास हो कि हर परिवार की शक्ति बढ़े और धीरे-धीरे इतनी क्षमता 
प्राप्त हो कि उनका पहले का कर्ज मिटे । महाजनों से तो ऋण-मुक्ति का दान 
लिया ,जाय, पर साथ-साथ दूसरी तरफ से ऐसा प्रयास हो कि ऋणी अपना कर्ज 
अदा करें और वह रकम गाँव-समाज की पूँजी बने । 

कर्ज की समस्या इतनी बड़ी है कि पीछे का कुछ है ही नहीं, ऐसा ही मानकर 
प्रारम्भ में चलना पड़ेगा। हाँ, भविष्य में सामुदायिक तथा व्यक्तिगत शान्ति- 
क्षमता के विकास के लिए तथा और सुधार के लिए रिप्द (+ट्ता एबलााएए 

( ग्रामीणों को कर्ज देने की सुविधाएँ ) करनी पड़ेंगी । 

(.+20॥६ 0 2०८7८ए (कर्ज देने की व्यवस्था) सहकारिता के आधार पर ही 
हो। (.०-०9श०४४ए८ (४८१६ 897४5 (सहयोगी वैंकों) के द्वारा ही (:९०४६ 
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(कर्ज ) दिया जाय। ग्राम-सुवार बैंक बनाये जाये और हर छोटी-छोटी. बचंत॑ 
इंसमें जमा हो, ताकि एक सामूहिक पूंजी वन सके | 

सहकारी-ससिति तथा भंडार---प्रामोदय-समिति सहकारी-मंडार की स्थापना 
करे और सारी खरीद-विक्री इस सहुकारी-भंडार द्वारा ही हो। गाँव का कोई भी 
व्यापार व्यक्तिगत रूप से न होकर सहकारी-भंडार के द्वारा ही हो, यह ग्रामोदय- 
समिति का अत्यन्त आवश्यक और प्राथमिक महत्त्व का काम होना चाहिए। गाँव 
के सारे काम सहकारिता के आवार पर हों। | 

खादी-प्रामोद्योग--हमारा उद्देश्य पा टाओ्ी: 88॥0-०0०07ए 
( विविध उद्योगयुवत कृपिप्रधान अर्थ-व्यवस्था ) है। हमारी मूलभूत आवश्य- 
कताओं की पूर्ति तो ग्रामोद्योग के द्वारा होनी ही है। साथ ही ऐसा पक्का माल, 
जिसकी आवश्यकता गाँव में है, उसके कच्चे माल का उत्पादन तथा ग्रामोद्योग 
के द्वारा पक्का माल तैयार करने का आयोजन हो । 


शिक्षा--भूदान-यज्ञ-आंदोलून नवसमाज-रचना का काम है। साही रचना 
का आधार ही तालीम है। इसलिए सारी नींव ही नयी तालीम होगी। बच्चे से 
लेकर बूढ़े तक सभी ग्रामवासी नव-समाज-रचना के अंग होंगे और समग्र नयी 
तालीम का आयोजन होगा। भूमि-सुवार, सिंचाई, ग्राम-व्यवस्था, ग्रामोद्योग, 
स्वास्थ्य, सफाई, सभी जीवन-शिक्षा के अंग ही हैं। बुनियाद में ही परिवर्तन करना: 
हैं। इसलिए बुनियादी तालीम और समग्र नयी ताछीम ही हमारा आधार होगा। 


स्वास्थ्य और सफाई--इसकी व्यवस्था ऐसे आधार पर करनी होंगी, जिसमें 
सारे गाँव के जीवन में परिवर्तन हो। सफाई जीवन का अंग वने | वुनियादी-शाला 
उसका केन्द्र हो। वाग-बगीचे में आवश्यक दवाई के पौधे लगाये जायेँ और सीरी 
योजना इस प्रकार हो कि वीमारी ही न आये। शाला के शिक्षक ही ग्राम के वे 
हों। एक-दो वहनों को इस प्रकार की शिक्षा दी जाय, जो मिडवायफरी ( धाय ) 
का काम कर सकें और उसके आवश्यक उपकरण ग्रामोदय-समिति के पास हों । 
ग्राम-सफाई का आयोजन ग्रामोदय-समिति करे। 

कार्यकर्ता-प्रशिक्षण--उपर्युक्त सारे कामों का आयोजन करने के छिए 
हमें खेती, गोपालन, खादी, विभिन्न ग्रामोद्योग आदि के विशेषज्ञ अच्छे कार्यकर्ता 


के 


७रे 


चाहिए। साथ ही ओवरसीयर, इंजीनियर भी 'चाहिए। ऐसे कार्यकर्ताओं को 
तैयार करना अत्यन्त आवश्यक है। इसकी योजना बनाकर सर्व-सेवा-संघ को 
यह काम फौरन अपने हाथ में छेना चाहिए । । 
सर्वेक्षण जौर गवेषण-जो निर्माण के काम चल रहे हैं, उनके कामों का 
निरीक्षण-परीक्षण और उसका सही मूल्यांकन हो, इसकी अभी हमारे पास कोई 
व्यवस्था नहीं है। ऐसी व्यवस्था हो, जिसमें पैमाइश, खोज-बीन और जाँच- 
पड़ताल का काम भी साथ-साथ चले। ह 


श्री वेद्यनाथप्रसाद चौधरी: 


संपत्तिदान-यज्ञ 


संपत्ति-दान की जो चाल पद्धति है, उसमें निम्नलिखित अतिरिक्त सुझाव 
चर्चा-मंडल की ओर से पेश किये जाते हैं 
१. जो दान मासिक या वाधिक के रूप में दाता की हैसियत के अनुसार 
हर साल प्राप्त हो, उसे सम्पत्ति-दान माना जाय। जो दान एकमुश्त या किसी 
विशेष कार्य के लिए प्राप्त हो, उसे साधन-दान गिना जाय। 
२. किसानों से सम्पत्तिदान प्राप्त करने के लिए उनकी उपज के निम्न- 
लिखित अंश की माँग की जानी चाहिए: 
(क ) वर्ष में पचास मन तक उपजवाले किसान से प्रति मन आधा सेर 
अर्थात्‌ ८०वाँ हिस्सा। वि 
(ख़ ) वर्ष में ५० मन से अधिक १५० मन तक की उपजवाले से प्रति मन 
१ सेर अर्थात्‌ ४० वाँ हिस्सा। 
(ग ) वर्ष में १५० मन से अधिक २५० मन तक की उपजवाले से प्रति मन 
१॥ सेर और उससे ऊपर प्रति १०० मन पर आधा सेर बढ़ाकर पहले कदम के 
तौर पर छठ हिस्से के परिमाण तक पहुँचना चाहिए। 
३. खेतिहर मजदूरों से महीने में कम से कम आधे दिन की मजदूरी की माँग 
की जाय । 
४. विद्या््रियों से तथा सार्वजनिक कार्यकर्ताओं से उनको निर्वाह के लिए 


की हम. 
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समिलनेवाली रकम के अनुपात से जितना अंश वे सम्पत्तिदान में देना चाहें, उतने 
मूल्य का सूत देने की सुविधा भी रहें। 

५. जिस गाँवया क्षेत्र में ५ या ५ से अधिक दाता हों, वहाँ सम्पत्तिदान- 
यज्ञ के संचालन, उसे बढ़ावा देने तथा प्राप्त दान के विनियोग में दाता की मदद 
के लिए दाताओं की समिति का संगठन किया जाये । 

६. दाता को सम्पत्तिदान के विमियोग के सम्बन्ध में जानकारी रहें, इस 
द्ष्टि से जिससे दानपत्र प्राप्त किया जाय, उन सभी दाताओं को विनियोग के 
नियमों की जानकारी के पर्चे दिये जायें। 

७. अगर कोई दाता अपनी आय में से धर्मादाय या चैरिंटी ट्ृस्ट के नाम 
से सम्पत्तिदान के अनुपात में निकालता है और सम्पत्तिदान के नियम के अनुसार 
कम-से-कम एक-तिहाई विनियोग करना स्वीकार कर सम्पत्तिदान का दानपत्र 
द्वेता है, तों उसे मान्य किया जाना चाहिए । 

८, जिस दाता के पास भूमि हो और अब तक भूदान न दिया हों, ठेकिन 
भूदान देने का विचार कर रहा हो; ऐसे दाता यदि सम्पत्तिदान से ही दान देना 
प्रारम्भ करें, तो उसे मान्य किया जाना चाहिए। परन्तु भूमि रहते हुए जो दाता 
भूदान देना अस्वीकार करें, उतका सम्पत्तिदान स्वीकार न किया जाय। 

९. जिस प्रकार व्यक्ति अपनी आय पर सम्पत्तिदान देते हैं, उसी प्रकार 
कोई संस्था भी अपनी आय पर सम्पत्तिदान दे सकती है। 

१०. यदि कोई दाता भूदान-कार्य के लिए यात्रा करता है और इस 
सफरखर्च को अपने सम्पत्तिदात से व्यय करना चाहता है, तो वह वैसा कर 
सकता है । 

११, साधनदान में खेती के साधन के अतिरिकत ग्रामोद्योग के सावन भी 
जोड़ दिये जायेँ। 

१२. संपत्तिदान की रकम का पूँजी के रूप में संग्रह नहीं किया जाना 
चाहिए | 

१३, साहित्य-प्रचार में सर्वे्तिवासंघ द्वारा प्रकाशित साहित्य के सिवा 
गांधी और विवोबा-्साहित्य भी जोड़ दिया जाय | 
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श्री विचित्रनारायण दार्मा: 


रचनात्मक संस्थाओं का भूदान में योग 

' “भूदान-आन्दोलन में रचनात्मक संस्थाओं का योगदान” इस विषय पर चर्चा- 
मंडल की बैठक ता० २५ मई ५६ को सायंकाल ८ बजे प्रारम्भ हुई। करीब 
ढाई घंटे विचार-विमर्श होने के बाद बैठक दूसरे दिन के लिए स्थगित कर दी 
गयी। ता० २६ को प्रातः ९ से ११ बजे तक बैठक हुई और फिर अंतिम बार 
ता० २७ को प्रातः ८ से ९॥ बजे तक हुई | पहले दिन की चर्चा में सर्वश्री 
अप्पासाहब पटवर्धन, अण्णासाहब सहखबुद्धे, छाछा अचितराम, डा० 'गोपीचंद 
भारगव, नारायण देसाई तथा मनमोहन चौधरी ने विशेष रूप से भाग लिया। इन 
सज्जनों में से' अधिकांश दूसरे दिन भी चर्चा में शरीक हुए और दूसरे भाइयों ने भी 
विचार-विनिमय में भांग लिया। इन सब चर्चाओं का तफसीलवार विवरण देना 
कठिन है, लेकिन उसका सारांश नीचे दिया जा. रहा है। ४ 


' पहले दिन की चर्चा आम तौर से सैद्धांतिक तथा मौलिक धारणाओं को सामने 
रखकर हुई और इस बातें पर विचार किया गया कि यह सारी प्रवृत्तियाँ मूल में 
एक ही हैं और'इन सबके मुख्य उद्देश्य एक अहिंसक समाज की रचंना करना है 
जिसे दूसरे शब्दों में सर्वोदिय-समाज भी कह संकते हैं । इसलिए ये प्रवृत्तियाँ 
एंक-दूसरे की विरोधी:न होकर पूरक हैं। यह बात अक्सर, भुला दी जाती 
है, इससे परस्पर में कभी-कभी विरोध और.अविश्वास का दहन भी हो जाता है। 
इसलिए. यह बात इतनी महत्त्व की नहीं है कि हम कौन-सी रचनात्मक प्रवृत्ति 
हाथ में लेते हैं, वल्कि यह बात अधिक महत्त्व की है क्रिः हम किस वृत्ति. से उस 
कार्य का संपादन करते हैं। हमारा सबसे बड़ा कार्य इन प्रवृत्तियों के पीछे जो 
ऋंतिकारी विचारधारा छिपी हुई है, उसे अपने तथा जनता के सामने स्पष्ट रूप 
से रखना ही है। इस दृष्टि से रचनात्मक संस्थाओं को उत्तरोत्तर भूदान-मूछक 
होना होगा और भूदान-कार्यकर्ताओं को अधिक-से-अधिक इन रचनात्मक अवृत्तियों 
को अपने कार्य-क्रम का मुख्य अंग वनाना होगा। इस पृष्ठभूमि को सामने. रखते 
हुए और इस वात के महत्त्व को स्वीकार करते हुए कि करोड़ों भूमिहीनों को स्वतंत्र 
जाजीविका का साधन जुटा देना भी एक महान्‌ रचनात्मक काम है, यह आवश्यक 
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समझा गया कि इस दिख्षा में रचनात्मक संस्थाएँ जो अधिक-से-अधिक कर 
सकती हैं, उसका प्रयत्त करें । गांवीजी के समय में रचनात्मक प्रवृत्तियों को 
स्व॒राज्य-प्राप्ति का साधन होने के कारण बल तथा तेज मिला। खास-खास 
मौकों पर रचनात्मक संस्थाओं ने अपने साधारण कार्यक्रमों को छोड़कर भी 
आन्दोलन में भाग लिया। इधर हाल में भी उत्तर प्रदेश तथा. विहार में पूज्य 
विनोवाजी की भूदान-यात्रा के समय में रचनात्मक संस्थाओं ने पदयात्रा की प्रायः 
सारी व्यवस्था करने का भार अपने ऊपर लिया। सन्‌ “५७ का ध्यान रखते 
हुए उस प्रवृत्ति को फिर जाग्रत करने की आवश्यकता है | इस दृष्टि से निम्त 
सुझाव उपस्थित किये जा रहे हैं और यह आशा की जाती है कि जहाँ तक संभव 
हो, उनके मुताबिक अधिक-से-अधिक आचरण किया जायगा। इतके अलावा 
भी संस्थाएँ जो कर सकें, उसकी उनसे अपेक्षा की जाती है। 

(१) रचनात्मक संस्थाएँ अपने प्रमुख कार्यकर्ताओं को यथासंभव पूर्णतः 
भूदान-कार्य के लिए मुक्त कर दें। यदि यह संभव न हो, तो अधिक-से-अधिक 
समय वे भूदान के लिए दें, ऐसी व्यवस्था करें। ;ल्‍ 

(२) संस्थाओं की जो झाखाएँ, शहरों, कस्वों या जिलों अयवा तहसीलों 
में हैं, उनके प्रमुख कार्यकर्ता भी महीने में संभव हो, तो १५ दिन; नहीं तो कम- 
से-कम एक सप्ताह भूदान-कार्य में लगायें। 

(३ ) संस्थाओं को चाहिए कि वे अपने कुल कार्यकर्ताओं का पप्ठांश भाग 
अयवा इससे कम या अधिक जहाँ तक संभव हो, सन्‌ ५७ तक के लिए पूरा समय 
भूदान में देने के लिए मुक्त करें और इसके लिए आवश्यक सुविवाएँ उन्हें 
प्रदान करें । 

(४ ) संस्थाओं की छोटी शाखाएँ तथा ट्रेनिंग के लिए आये हुए कार्य- 
कर्ता सप्ताह में एक या दो दिन भूदान में भाग ले सकें, ऐसी सुविधा 
होनी चाहिए । 

(५ ) किसी संस्था के क्षेत्र में भूदान में यदि पूरे गाँव मिले हों अथवा भूदान 
की भूमि पर नये गाँव वसाये जा रहे हों, तो वहाँ खादी और ग्रामोद्योग बगरह्‌ 
के विकास-कार्यों की पूरी जिम्मेदारी संस्थाएँ अपने ऊपर ढें। 


हि | ७ 


. (६ ) संस्थाएँ अपने क्षेत्र के गाँवों को समग्र ग्रामदान के लिए तैयार कर दें। 
खादी तथा ग्रामोद्योग-विस्तार आदि की दृष्टि से सर्वे कराने की जिम्मेदारी भी 


' अपन ऊपर ढछ | 


हि 


. (७) संस्थाएँ अपनी. शाखाओं-उपशाखाओं में भूदान-साहित्य बिक्री के 
लिए 'रखें। विशेष प्रचारक या विक्रेता रखकर प्रचार करवायें। भूदान-पत्र- 
पत्रिकाओं के ग्राहक बनाने का काम करें। संस्था के कार्यकर्ता यदि साहित्य-विक्री' 
का काम अतिरिक्त समय में करना चाहें, तो अमुक मल्य का साहित्य बिक्री के 
लिए उन्हें उधार देने की व्यवस्था करें । ' 

( ८ ) संस्थाओं में भूदान-साहित्य के चितन, मनन, स्वाध्याय के लिए सुविधा 
हो, अर्थात्‌ ऐसे साहित्य के छोटे पुस्तकालय हों, भूदान-पत्र उसमें मँगाये जाये तथा 
साप्ताहिक या मासिक चर्चा-मंडल, चर्चा-केंद्र या अध्ययन-केंद्र चलायें। इनमें 
कार्यकर्ताओं के अछावा अन्य नागरिकों को भी समय-समय पर आमंत्रित करें। 
इस साहित्य और उसके विचार-आंदोलन में उनमें रुचि उत्पन्न. की जाय।. 

( ९ ) संस्थाओं के कार्यकर्ता स्वयं भी भूदान, संपत्तिदान, श्रमदान; बुद्धि- 
दान दें। 

( १० ) संस्थाओं के कार्यकर्ता वस्त्र और भोजन संबंधी आवश्यकताओं की 
पूर्ति के लिए ग्रामोद्योग की वस्तुओं का व्यवहार तथा मिलोद्योगी वस्तुओं के 
बहिष्कार का संकल्प करें। 

(११ ) संस्थाएँ ग्राहकों को इसके लिए राजी करने का प्रयत्न करें कि 
खादी, चर्मोेद्योग, घानी-तेल आदि का जो नकद कमीशन मिलता है, उसे नकद न. 
लेकर उसके एवज में भूदान-साहित्य खरीदें । ह 

( १२ ) संस्थाएँ अपने लेटर-हेड, रसीद-बुक, 4लिफाफे तथा “पत्र आदि पर 
'भूदान-विचार संबंधी नारे, वाक्यांश छपायें या उनकी रवर-मोहर लगायें। 

( १३ ) संस्थाएँ प्रतिवर्ष सूतांजलि को अपना विश्ञेष कार्यक्रम बनायें। 
खादी-संस्थाओं का तो यह आज भी विद्येष कार्यक्रम हैं। पर उनसे अपेक्षा की 
जाती है कि वे इस पर और भी जोर दें। दूसरी संस्थाओं से भी यह आशा की 
जाती है कि वे भी इसमें सहयोग दें। 
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( १४ ) संस्थाओं के कार्यकर्ताओं की ओर से सूतदात का एक रूप यह भी हो 
सकता है कि वे आंदोलन के लिए स्वयं आधी गुण्डी प्रतिदिन सुत-यज्ञ करें और 
उसकी रकम या गुण्डी भूदान-कोप में दें। 

(१५ ) भूदान-कार्यकर्ताओं की खादी तथा ग्रामोद्योग वगैरह के शिक्षण 
की जिम्मेवारी संस्थाएँ अपने ऊपर हें। 

(१६ ) गांवी-जयंती, भू-क्रांति-दिवस, विनोबा-जयंती आदि मुख्य अवसरों 
पर संस्थाएँ पदयात्रा, विचार-सभा, घर-बर पहुँचकर दानपत्र भरवाना तथा 
साहित्य-विक्री करना आदि का विशेष आयोजन करें, अन्य अवसरों पर ऐसे विशेष 

, व्यक्तियों के भूदान-दौरे आदि के कार्यक्रम मिल-जुलकर वनायें और उन्हें सफल 
बचाने का प्रयल करें। 

उपर्युक्त सुझावों के अछावा और भी कार्यक्रम संस्थाएँ सोच और ढूंढ़कर 
निकाल सकती हैं। भूदान और रचनात्मक कार्यकर्ताओं की सारी दृष्टि भूवान- 
मूलक और रचनात्मक संस्थाओं को नयी क्रांति का वाहन रूप बताने की है। 

जिन भाइयों ने इस चर्चा-मंडल में भाग लेकर तथा अपने सुझाव देकर 
योगदान दिया, उनका मैं आभारी हूँ और यहं आशा करता हूँ कि चर्चा का जो 
सार ऊपर दिया है, उससे क्रांति को व्यापक बनाने और आगे बढ़ाने में 
सहायता मिलेगी । 


श्री सणीरूकुमार घोष : 


सर्बोदय की दृष्टि से मजदूर-आनन्‍्दोलन केसे हो ? 

चर्चा के दौरान में यह मत प्रकट किया गया कि औद्योगिक क्षेत्रों में मजदूर- 
आंदोलन परस्पर मालिक-मजदूर-विरोध पर आधारित है। इस विरोबयुकक्‍्त 
दृष्टिकोण में आमूल परिवर्तत छाकर मेल-जोछ का वातावरण पैदा करना होगा 

श्री खंडभाई देसाई ने इबर साझेदारी का सुझाव रखते हुए कहा है कि 
मजदूर-मालिक को उद्योग में साझेदारी की भावता से काम करना चाहिए । इस पर 
अमल करने से मजदूरों एवं मालिकों में संघर्ष करने की भावना दूर होगी, क्योंकि 
वे लोग उस समय एक ही' स्वार्थ से उद्योग की' तरक्की के दृष्टिकोण से सोचेंगे। 


७८ 


॥| 


इतना ही काफी न होगा। इस संबर्ष में एक. तीसरा पक्ष भी है, उपभोक्ता। 

मजदूर एवं मालिक साझेदारी. पर चलूकर उपभोक्‍ताओं क़ा शोषण आसानी से 

करने का प्रयत्न करेंगे। अतएवं हम लोगों को कोई ऐसा उपाय निकालना होगा, 

: जिससे सारे संघर्थों के कारणों की समाप्ति हो--साथ-ही-साथ' मजदूरों और 

मालिकों के भी। । 

गांधीजी हम लोगों को एक राह दिखा गये हैं। उनकी राय थी कि मालिक 

. अपनी उच्चता के कारण स्वयं को मजदूरों के ट्स्टी समझें | समय आ गया है कि 

अब यह भी काफी नहीं होगा। मालिक और मजदूर, दोनों अपने को करोड़ों 

गरीबों की आवश्यक वस्तुओं को देते रहने के जिम्मेवार समझें। ट्रस्टीशिप 

का यह नया पहलू होगा। यह ( विचार ) परिवर्तत सभीको सोचने के लिए 
वाध्य करेगा और आम लोगों के हितों के लिए काम करने की प्रेरणा देगा । 
इस विचार को आरंभ करने के लिए निम्न कार्यक्रम सुझाया जाता है: 


१. 
२. 


विचार-प्रचार ( ट्स्टीशिप से संबंधित ) - 
मजदूरों एवं मालिकों में भूदान, संपत्तिदान, श्रमदान तथा बुद्धिदान के 


के लिए रुचि पैदा करना। 


, सामाजिक मल्यों में परिवर्तन छाकर धन को तथा व्यवस्थापकों को 


उत्पादक श्रम की ओर मोड़ना। उद्योग में प्रत्येक व्यक्ति को कुछ-त- 
कुछ उत्पादक परिश्रम करना ही चाहिए--जैसे कि कातना, बागवानी 
तथा घरेल काये। * । 


. इस प्रकार का प्रयत्न करना -कि. मजदूर बुद्धि-कार्य तथा व्यवस्था में 


भाग हें तथा दूसरी ओर सुपरवाइजर श्रम-कार्य करें। 


, ग्राम-अर्थ-व्यवस्था की सहायता करना तथा उसे प्रोत्साहन देना, प्रत्येक 


व्यक्ति का खादी एवं ग्रामोद्योंग वस्तुओं को व्यवहार में लाना और 
औद्योगिक मजदूरों तथा ग्रांमीण किसानों में भाईचारे का संबंध कायम 
करना । 


श्री जयप्रकाशजी ने एक और कारये व्यवहार में छाने का निम्नलिखित 


सुझाव दिया 
इस प्रकार का प्रयत्व करना कि मजदूरों में सामूहिक रहन-सहन का 


भाव पैदा हो। सारी आमदनी का सामूहिक फंड बनाना और प्रति परिवार के 
व्यक्तियों की संख्या के आधार पर आवश्यकतानुसार बँटवारा करना । 

श्री मनोहर मेहता ( अहमदाबाद ) ने इस पर कठिनाई प्रकट की और कहा 
कि मालिकों का रवैया मजदूरों के प्रति असंतोपजनक है। वे ट्रस्टी के रूप में प्रत्यक्ष 

व्यवहार करेंगे, ऐसी अपेक्षा रखना कठिन है। ह 

श्री' जयप्रकाशजी ने राय दी कि यदि हम लोग मजदूरों के विचारों को जनता 
की भछाई की ओर बदलें, तव हम लोग इस हालत में रहेंगे कि मालिकों को भी 
इस तरह का दृष्टिकोण अपनाने के लिए वाघ्य होना पड़ेगा । यदि मालिक न बदलें, 
तो मजदूर उन उद्योगों में काम करने से इनकार कर देंगे और इस तरह वे अपनी 
बात मानने के लिए मालिकों को वाध्य कर सकते हैं । 

अंत में यह सोचा गया कि यह अच्छा होगा कि मजदूर-आंदोलन के कार्य- 
कर्ताओं की, जिनका कि सर्वोदिय पर विश्वास है, मीटिंग वुलायी जाय और 
उसमें इस पर विचारकर इसके लिए भूमिका तैयार की जाय । 

इस चर्चा में श्री जयप्रकाशजी, श्री वीरेंद्र भाई, श्री करण भाई, श्री अण्णा- 
साहब आदि ने भी भाग लिया | 


श्री रवीन्द्र वर्मा 
सर्वोदिय-योजना की रूपरेखा 

योजना-चर्चा-मंडल की कुछ दो वबैठकें हुईं। समय के अभाव में मंडल ने 
मुख्य रूप से योजना के दो अंग्रों पर अपना विचार प्रकट किया। उसके निष्कर्ष 
इस प्रकार हैं: 

१. पहला प्रइन यह उठाया गया कि क्‍या सर्वोदिय और योजना, दोनों में 
मेल वैठ सकता है? अनेक दृष्टियों से इस प्रश्न पर विचार करने के पश्चात्‌ 
मंडल इस निष्कर्ष पर पहुँचा कि सर्वोदिय और योजना, दो विरोबी वस्तुएँ नहीं हैं। 
हम जीवन और प्रकृति में चारों ओर एक प्रकार की व्यवस्था पाते हैं। प्रकृति 
अपने में स्वयं योजनानिष्ठ है। इस योजना का तारतम्य टूटा नहीं कि प्रकृति उम्र 
रूप धारण कर लेती है। उसी प्रकार जीवन में भी योजना की आवश्यकता होती 
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है। बिना किसी व्यवस्था और योजना के जीवन में अराजकता आ जाती .है.। 
फलत: जीवन का पूर्ण और सर्वाद्भीण विकास नहीं हो पाता। उसकी' उत्तरोत्तर 
प्रगति अवरुद्ध हो जाती है और अच्त में वह एकांगी और विक्ृत हो जाता है। 
जो बात व्यक्तिगत जीवन के लिए ल्गू है, वही सामाजिक जीवन पर भी समान 
रूप से घटित होती है। अगर सामाजिक जीवन का समग्र एवं संश्लिष्ट विकास 
होना है, वो उसके लिए एक योजना अवश्य ही चाहिए। 
सर्वोदिय और योजना में असंगति नहीं 

सर्वोदय सामाजिक जीवन का एक आदर्श है। वह सामाजिक जीवन का 
इस प्रकार संगठन एवं संवर्धन करना चाहता है कि समाज में रहनेवाले प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने विकास का पूर्ण साधन उपलब्ध हो सके। अतएव ऐसे समाज 
में, जिसका लक्ष्य प्रत्येक व्यक्ति का सर्वतोमुखी विकास है, एक व्यापक्‌ एवं 
बुनियादी योजना की आवश्यकता होगी ही । इस तरह सर्वोदय और योजना 
में कोई असंगति नहीं, बल्कि एक मूलगामी योजना पर ही सर्वोदिय-समाज का भवन 
खड़ा किया जा सकता है। 

योजना कई तरह की हो सकती है। एक योजना ऐसी होती है, जिसकी . 
जड़ें सत्ता, -केंद्रीकरण और मजदूरशाही' में निहित होती हैं। फलतः उसका 
स्वरूप सर्व-सत्तावादी ( /06270%727 ) हो जाता है। लेकिन एक योजना 
ऐसी भी होती है, जो पूर्णछूप से जनतंत्रात्मक हो और जो लक्ष्यों को प्राप्त करने 
के लिए पूर्ण स्वतंत्रता और अभिक्रम ( 7॥702४ए6 ) का. अवसर प्रदान करें 
और जिसमें केन्द्रीकरण नहीं हो, ऐसी योजना सर्वोदियी' हो सकती' है। 

ह सर्वोदियी-योजना के लक्ष्य 

स्पष्ट है कि इस प्रकार की समाज-रचना के लिए जिस योजना की. अपेक्षा 
होगी, उसके कुछ तात्कालिक लक्ष्य होंगे । इस प्रकार मंडल ने एक बार योजना की 
अहमियत महसूस करके उसके लक्ष्यों पर भी विचार किया। वे इस प्रकार हैं :. 

श्रम द्वारा आत्माभिध्यक्ति 

( अ ) मंडल इस निष्कर्ष पर पहुँचा कि उपर्युक्त प्रकार की समाज-रचना 

के लिए यह जरूरी है कि समाज में सभी लोगों को काम मिले। अर्थात्‌ समाज में 
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कोई व्यक्ति बिना काम के न रहे। प्रत्येक व्यक्ति के लिए काम--यह दृष्टिकोण 
सर्वोदिय-विचार में अत्यन्त महत्त्व का है। वास्तव में सर्वोदिय की सारी विचार- 
धारा ही “काम” या दूसरे शब्दों में श्रम” पर आधारित है। सर्वोदय के अनुसार 
, श्रम स्वयं एक कर्तव्य है। समाज में मनुष्य वस्तुतः कर्तव्यसहित उत्पन्न होता 
है। वह समाज से अपने जीवन-संयोजन के लिए अनेकानेक साधन प्राप्त करता 
है। अतएव समाज के प्रति उसका एक जन्मजात कर्तव्य हो जाता है। इसलिए 
वह काम या श्रम ह्वारा समाज के ऋण से उक्ण होता है। श्रम या काम उसका 
समाज के प्रति कर्तव्य है। दूसरी एक दृष्टि से भी श्रम या काम मनुष्य के लिए 
आवश्यक है। सर्वोदिय का दृढ़ विश्वास है कि बिना उद्योग या श्रम के मानव 
अपने व्यक्तित्व के पूर्णत्व का साक्षात्कार नहीं कर पाता। उसके व्यक्तित्व की 
अन्तहिंत शक्तियों और संभावनाओं की पूर्णाभिव्यक्ति के लिए काम या श्रम 
बड़ा आवश्यक है। उसीके द्वारा वह अपनी आत्माभिव्यक्तित भी कर पाता. है । 

और अन्त में काम इसलिए जरूरी है कि वह उसकी जीविका का साधन है। 
अतएव सर्वोदिय-्योजना का लक्ष्य है कि: 

(व ) समाज के प्रत्येक सदस्य को पूरा और संड्लिष्ट रोजगार प्राप्त हो। 
इसलिए सामाजिक-अथ॑तन्त्र और यांत्रिक संगठन ( 7८४८४४००४ए ) को इस 
महत्त्वपूर्ण लक्ष्य की पूर्ति के हैतु उत्पादन में प्रवृत्त किया जायगा | हर वयस्क में 
काम करने की रुचि होगी और उसे अपनी वृत्ति या पेशा चुनने की पूरी आजादी 
होगी। वह काम में अपनी सम्पूर्ण प्रवृत्तियों और शक्तियों को संयोजित कर 

सकेगा। उसके स्वाभाविक गुणों का काम में उपयोग होगा। इस तरह उद्योग 
द्वारा वह समाज को विभूतिमय बना सकेगा । 


शमनिष्ठ योजनां 


जाहिर है कि इस प्रकार का पूरा और संह्लिष्ट रोजगार औद्योगिक उत्पादन 
की कोई निश्चित सीमा प्राप्त करने से सिद्ध नहीं हो सकता। वरन्‌ उसकी 
सफलता के लिए तो औद्योगिक ढाँचा ही इस प्रकार का होना चाहिए कि पूरा और 
संश्लिष्ट रोजगार सवको' मिल सके और दूसरी ओर क्षमता ( >+कटंध्यटए ) 
क्षीण न हो, वल्कि क्षमता और कार्यकुशछता बढ़े । इस तरह की योजना मुख्यतया 
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अ्रमनिष्ठ ( ॥9090०0४ 77/0/अ०९ ) होगी और चूंकि संबोदय-का- यह अभीष्ट 
' है कि उत्पादन के साधनों के स्वामित्व का केन्द्रीकरण न हो, इस तरह .की-रोजगारी 
मुख्यतया सेल्फ इंप्लायमेंट की.होगी। फलतः इस तरह के रोजगार में. मजदूर 
और मालिक का भेद प्रायः विछीन हो जायगा--ऐसा भेद, जिसके: द्वारों मजदूर 
:और मालिक के रिश्ते से अनेकानेक बुराइयाँ पैदा होती हैं। 
विकेन्द्रित यन्त्रकला- को सान्‍्यता : 
परन्तु इस तरह के रोजगार की कल्पना का मतलंब यह नहीं होगा कि मजदूर 
“को पुराने औजारों से काम करना होगा। सर्वोदय का यह कंदापि अर्थ नहीं कि 
' वह समाज को बीते हुए जमाने के औजारों में गिरफ्तार रखकर एक निम्नंतम 
जीवन-स्तर पर रखना चाहता है। वास्तव में मानव-जीवन के सर्वाज्धीण और 
_ स्वस्थ विकास' के लिए यह आवश्यक है कि उसका जीवं॑नमान बढ़े। उसे जीवन 
की प्राथंमिक आवश्यकताओं के अभाव से अधिक-सै-अधिक म्‌ृक्ति मिले। स्पष्ट 
है कि इस लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए उत्पादन को बढ़ाना पड़ेगा । जीवनमान को 
बढ़ाने का यह कोई अर्थ नहीं कि आवश्यकताओं की अनियंत्रित वृद्धि हो। इसलिए 
' इसकी सिद्धि के लिए टेक्‍्नॉलॉजी का सहारा लेना पड़ेगा | बहुत-से छोगों का यह 
खयाल है कि सर्वोदय और टेक्नॉलॉजी, दोनों में एक गहरी खाई है। वरतुतः इस 
तरह की कोई बात नहीं। सर्वोदिय का टेक्नॉलॉजी ( यंत्रकला ) से कोई विरोध 
नहीं |. ऐसी टेक्नॉलॉजी ( यंत्रकला ), जो मानव-शक्ति की जगह न ले, जिसके 
. उपयोग:से मनृष्य को पूरा तथा संह्लिष्ट रोजगार प्राप्त हो और उसके स्वाभाविक 
गुण और शक्ति का विकास हो, जिसमें मालिक-मजदूर का भेद मिट जाय और 
जो सम्पत्ति और स्वामित्व को प्रोत्साहन न दे, उस टेक्वॉलॉजी ( यंत्रकला ) का 
सर्वोदिय स्वागत करता है। थोड़े शब्दों में, सर्वोदिय हर प्रकार के विकेन्द्रित 
टेक्वॉछॉजी ( यंत्रकछा ) को प्रंश्नय देता है।। 
अतएव सर्वोदय भी टेक्‍्तॉलॉजी ( यंत्रकला ) में एक बुनियादी क्रांति की 
कल्पना करता है। वह ऐसी टेक्नॉलॉजी होगी, जिसके द्वारा स्वावलंबन ( $6- 
5प्रश्निणुंआटए ) बढ़ेगा। स्वावलंबन का ही आवश्यक विकास परस्परावलूम्बन 
में होगा। स्वावलंबन का यह अर्थ नहीं कि यदि किसी क्षेत्र में किसी चीज की 


कमी है, तो वह दूसरे क्षेत्र.से न ले, वल्कि स्वावलंवन का मुख्य लक्ष्य यह होगा 
कि वह जीवन की प्राथमिक आवश्यकताओं में अधिकांश रूप से स्वतंत्र. हो । यह 
इस कारण कि जहाँ जीवन की मौलिक आवश्यकताओं के लिए अन्य क्षेत्रों पर 


निर्भर रहना पड़ता है, वहाँ शोपण और शासन, दोनों का भय बढ़ता है। फलत: 
अभिक्रम लुप्त हो जाता है। 


प्राकृतिक साधनों का उपयोग और पूर्ति साथ-साथ 


योजना का अंतिम और महत्त्वपूर्ण लक्ष्य यह है कि उत्पादन के साधन और 
यंत्र ऐसे हों, जो भौतिक सुखों की होड़ में प्रकृति के प्रति वर्वरता से और लट- 
खसोट के साथ पेश न आयें, वल्कि उनका निर्माण इस दृष्टिकोण से किया जाय, 
जिससे कि सर्व-जीवन के प्रति आस्था वढ़े और सारे मानव-समाज की समृद्धि 
का लक्ष्य सिद्ध हो सके। तात्कालिक परंतु शंकाकुल लाभों की वलिवेदी पर 
शादवत मूल्यों की भेट न चढ़ा दी जाय। अतएव ऐसे यंत्र और उत्पादन के औजार, 
जो कि केवल प्रकृति का शोपण ही करते हैँ, उनका उपयोग सार्वभौम॑ और 
शाइवत उपकरणों के रूप में न किया जाय। मानव ने शताब्दियों से जिन 
- सांस्कृतिक मूल्यों का सृजन किया है, उनको दृष्टिगत करते हुए ही उत्पादन 
के साधनों का संयोजन होना चाहिए। प्राकृतिक साधनों का उपयोग और 
उनकी फिर से पूर्ति करने का प्रयास जहाँ तक संभव हो सके, साथ-साथ 
चलना चाहिए। 
इसलिए मनुष्य का यह कतंव्य हो जाता है. कि वह अखिल जीवसात्र की 
रक्षा करे, जिसके द्वारा उसकी सामाजिक, आथिक और सांस्कृतिक जीवन-प्रक्रिया 
प्रेरित होती है। इसलिए जीवमात्र के लिए समादर ही हमारे संयोजन की 
आधारशिला होनी चाहिए 
इस तरह मंडल ने योजना के इन दो पहलुओं पर विचार किया। समय 
की कमी के कारण वह योजना के प्रत्येक पहलू पर व्यापक रूप से विचार नहीं 
सका। 
हो वह काम सर्व-सेवा-संघ ने अपनी योजना-समिति द्वारा किया है, जिसकी 
रिपोर्द “प्लानिंग फाँर सर्वोदिय/ के नाम से छप चुकी है। 


८४ 
सर्वोदिय-योजना तथा राष्ट्रीय नियोजन 


दूसरी पंचवर्षीय योजना का मसविदा तैयार तैयार हो चुका हैं तथा शीघ्र ही इसका 
अंतिम स्वरूप हमारे सामने आनेवाला है। ' सर्वोदय-विचारकों का' यह कततंव्य 
है कि राष्ट्रीय नियोजन के बारे में अपने विचार देश के सामने रखें। अत 
सर्वोदय-सम्मेलन की ओर से नियोजन के वारे में अधिकृत रूप से सुस्पष्ट विचार 
रखे जाये, यह अत्यावश्यक है. - -« ; 
राष्ट्रीय नियोजन के बारे में विचार करते समय मुख्य प्रश्न जनता का है। 
नियोजन का छाभ जनता को मिले, यह प्राथमिक सिद्धान्त है। इस दृष्टि से यह 
दुःख की बात है कि दूसरी पंचवर्षीय योजना का आधार संबको काम देना नहीं 
माना गया है। पहली योजना के बारे में चर्चा .करते वक्‍त सर्वोदिय-विचारकों 
ने बेकारी की समस्या की ओर ध्यान दिलाया था.! जाहिर है कि इस समस्या के 
बारे में पूरा ध्यान न दिये जाने की वजह से पहली योजना के समाप्त होने पर 
भी बेरोजगारी की समस्या पहले से भी अधिक भीषण हो गयी. है। आशा की.जाती ._ 
थी कि पहली योजना की यह त्रूटि दूसरी योजना में दूर हो जायगी | परंतु यह बड़े 
दुःख की बात है कि नियोजन के प्राथमिक सिद्धान्त को दूसरे योजना-काल के लिए 
भी मान्य नहीं किया गया है। 
सर्वोदय की दृष्टि में यह स्पष्ट है कि सबको काम देने का सिद्धान्त मान्य किये 
बगर तैयार की हुई किसी भी योजना को राष्ट्रीय नियोजन नहीं कहा जा सकता 
--तथा ऐसा करना जनता के मूलभूत अधिकारों की उपेक्षा करनां है। 
उपर्युक्त साधारण विवेचन के वाद योजना के विशेष पहलुओं की ओर ध्यान 
दिया जाना चाहिए 
भूमि-संबंधी नीति--इसका कोई स्पष्ट चित्र सामने नहीं आता । यह बड़े 
आइचर्य का विषय है कि स्वाधीनता-प्राप्ति के दस सारू बाद भी भूमि-संबंधी 
नीति स्पष्ट नहीं. हो सकी है। देश की जनता का ७० प्रतिशत भाग भूमि पर निर्भर 
है। ऐसी हालत में विशेषतः जब जनमत सबको भूमि दिये जाने के अनुकूल _ 
- हो, तब भूमि की न्यूनतम सीमा बाँधना इसकी उच्चतम सीमा बाँधने से कहीं 
ज्यादा जरूरी है।.सवको -जमीन देने के बाद जो जमीन बचे, उसके प्रबंध के 


वारे में सोचा जा सकता है। भूमि-संवंबी नीति के वारे में सर्वोदिय के निम्त- 
लिखित सुझाव हैं | 

१--जमीन रखने का अधिकार केवल उसीको हो, - जो स्वयं खेती करता हो 
तथा जमीन की ह॒द उतनी होनी चाहिए, जितनी एक परिवार अपने सदस्यों 
की सहायता से अर्थात्‌ सावारणत: विना मजदूरों की सहायता के कर सकता है। 

२--भूमि-त्यवस्था के बारे में ग्रामीकरण का सिद्धान्त सान्‍्य किया जाता 
चाहिए तथा भूमि की मालकियत खतम हो जानी चाहिए। 

३--भूमि का समुचित वितरण होने के वाद ही सहकारी खेती का सवाल 
उठ सकता हैं। जब तक भूमि की वर्तमान व्यवस्था है, तव तक अतिरिक्त 
भूमि सहकारी-समितियों को सौंपने का विचार श्रमपूर्ण है. तथा इससे वेजमीन 
किसानों को कोई राहुत नहीं मिल सकती । 

४--जहाँ सिंचाई का प्रवन्ध करना हो, वहाँ पहले भूमि का पुतवितरण 
होना चाहिए, अन्यथा अधिक उत्पादन का छाभ, जो बड़े-बड़े भूमिवान्‌ हैं, उन्हींको 
मिल सकेगा तथा गरीब किसानों या वेजमीन मजदूरों को इससे कोई राहत 
नहीं .मिलू सकेगी । 

५--यदि सीलिंग की व्यवस्था रखनी ही हो, तो यह सीलियग काफी नीची 
होनी चाहिए तथा सीलिय से नीचे और पाँच एकड़ से ऊपर जितनी जमीन ए. 
परिवार के पास हो, उसमें से कम-से-कम छठा हिस्सा अवश्य लिया जाना चाहिए। 

६--जमीन को वेचने, रेहन रखने आदि का अधिकार समाप्त हो जाना 
चाहिए, ताकि जमीन गैर-किसानों के हाथ में न जा सके। 

भूमि की उचित व्यवस्था हुए बिना गरीब जनता का जीवन-स्तर नहीं उठ 
सकता और न आम जनता में राष्ट्रीय नियोजन के लिए उत्साह पैदा किया जा 
सकता है। उत्पादन बढ़ाने की दृष्टि से भी यह आवश्यक है कि भूमि जोतनेवाले 
के अधिकार में रहे। मजदूरों द्वारा खेती कराने से मजदूरों में उत्साह पैदा नहीं 
किया जा सकता। सहकारी-समितियाँ भी स्वेच्छा से ही पत्प सकती हैं। 
जवर्दस्ती छादी हुई सहकारी-समितियाँ कोई उत्साह पैदा वहीं कर सकतीं तथा 
इन समितियों में प्रवंबकर्ता-वर्ग द्वारा गरीव किसानों का झोपण जारी रहने की 
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संभाव॑ना .है। भूंमि-सुंधार का काम केवल बड़ी-बड़ी योजनाओं से उतंनां आंगे 
नहीं बढ़ सकता, जितना जनता में उत्साह पैदा करके हो सकता है। - 

: ग्रामोद्योग--दूसरी योजना, में ग्रामोद्योग को-स्थान तो दिया गया है, परंतु 
स्पष्ट नीति के अभाव में ग्रामोद्योग- पनप नहीं सकते ॥ इस संबंध में कर्वे-समिति 
की रिपोर्ट को कार्यान्वित करना प्राथमिक कदम है। समिति की सिफारिशों 
को पूर्णतः मंजूर किया जाना चाहिए। यदि सरकार केन्द्रित उद्योगों को समाप्त 
करने की नीति नहीं अख्तियार कर सकती, तो कम-से-कम ग्रामोद्योग हारा 
उत्पादित सारा माल 'उचित मूल्य पर खरीदने की जिम्मेदारी सरकार को मान्य 
करनी ही होगी। इसके बिना ग्रामोद्योग खड़े नहीं हो सकते। ग्रामोद्योगों द्वारा 
समृचित उत्पादन हो सकता है या नहीं, यह तभी सिद्ध किया जा सकता है, जंब 
ग्रामोद्योगों की वस्तुएँ खरीदने का भार सरकार अपने ऊपर छे। 

इसके बारे में निम्नलिखित सुझाव हैं 

१--कर्वे-समिति के सुझाव के अनुसार उपभोक्‍ता सामग्रियों का अतिरिक्त 
उत्पादन ग्रामोद्योगों पर निश्चयपूर्वक छोड़ देना चाहिए। केन्द्रित उद्योगों को 
बिलकुल क्षमता नः बढ़ाने दी जाय, ताकि ज्यों-ज्यों उनके पुर्जे पुराने पड़ते जायेँ, 
त्यों-त्यों केन्द्रित उद्योगों का उत्पादन उत्तरोत्तर घटता जाय तथा दस वर्ष की 
अवधि में केवल इतना उत्पादन रह जाय, ,जितना विदेशों में खप सके। 

. २--प्रामोद्योग तथा केन्द्रित उद्योग द्वारा उत्पादित वस्तुओं का मूल्य समान 
स्तर पर रखा जाय तथा इसंके लिए केन्द्रित उद्योगों पर इतना उत्पादन-कर 
लगाया जाय, जो ग्रामोद्योग की वस्तुओं पर रिआयत के रूप में देने से दोनों की 
कीमत बराबर हो जाय। 

३--पआमोद्योगों में यंत्रों का उतना ही स्थान होना चाहिए कि जिससे 
बेकारी न पैदा हो सके । 

४--ग्रामोद्योग को बढ़ावा देने की नीति-निर्धारण के संक्रमण-काल में केन्द्रित 
उद्योगों की वस्तुओं की कीमत बहुत ऊँची चली जाती है तथा इनके प्रति उपभोक्ता 
का रुख प्रतिकूल. हो जाता है। अतः इन क्षेत्रों में कीमतें स्थिर कर दी जानी 
चाहिए तथा यदि चोर-बाजार बढ़ने लगे, तो सहकारी-समितियों द्वारा स्थिर की 
गयी कीमतों पर बिक्री की व्यवस्था की जाय। जो' व्यक्तिगत दूकानदार स्थिर. 


किये गये भावों पर बेचने का सक्रिय आश्वासन दें, केवल उनको ही माल बेचने 
का , अधिकार दिया: जाय । 


मध्यम तंथा वहत्‌ उद्योग--प्रामीण जनता को काम दिलाने के लिए भोजन 
तथा वस्त्र की सामग्रियों का उत्पादन पूर्णतः ग्रामोद्योगों के लिए सुरक्षित रखने के 
बाद जितनी उपभोक्ता सामग्री बचे, उसका उत्पादत मध्यम दर्जे के उद्योगों के 
लिए सुरक्षित कर देना चाहिए। साबुन, सुगंधित तेल, अन्य अखाद्य तेल, बिजली 
के छोटे सामान, माचिस आदि का उत्पादन मध्यम दर्जे के उद्योगों के लिए छोड़ 
. देना चाहिए। ग्रामोद्योगों की भांति इनको भी केन्द्रित उद्योग से संरक्षण मिलना 
चाहिए। ह 
.. बृहत्‌ उद्योगों का उचित स्थान केवल वही है, जो ग्रामोद्योग तथा मध्यम दर्जे 
के उद्योगों के दायरे से वाहर हो। लोहा, सीमेण्ट, कोयला, विद्यत-सामग्री, भारी 
मशीनरी, रासायनिक द्रव्य आदि अनेक उद्योग हैं, जो केन्धित उद्योगों के लिए 
रह जाते हैं। बड़े उद्योगों का उपयोग जनता का जीवन-स्तर उठाने के लिए अवश्य 
है, परंतु बेरोजगारी की समस्या का हल इनसे नहीं हो सकता। 

' सूल्य-निर्धारण--देश के सर्वागीण विकास तथा उत्पादन के समुचित वितरण . 
के लिए यह आवश्यक है कि वस्तुओं का मूल्य स्थिर कर दिया जाय तथा सट्टे- 
वाजी बिलकुल बंद हो जाय। निर्धारित मूल्यों के अभाव में उत्पादक को उचित 
मल्य प्राप्त नहीं हो सकता। इसके अतिरिक्त सट्टेवाजी के कारण देश का धन 
कुछ हाथों में चला जाता है। कर की चोरी आदि को भी' सट्टेबाजी से बहुत मदद 
मिलती है। सट्टेवाजी नियंत्रणाधीन करने की नीति गलत है। व्यवहार में नियंत्रण _ 
निकम्मे सावित हो जाते हैं। 


इसके संबंध में निम्नलिखित सुझाव हैं 

१--प्रत्येक वस्तु का मूल्य निर्धारित कर दिया जाय तथा विशेय परिस्थितियों 
में ही मूल्यों में हेरफेर किया जाय। 

२--देश्ष के उद्योगपतियों तथा व्यापारियों को साफ तौर पर निश्चित नीति 


के रूप में वता दिया जाय कि अमुक समय में यदि संट्रेवाजी बंद चहीं कर दी जाती 
तो राष्ट्रीयरण का सिद्धान्त लागू कर दिया जायगा। 
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: ३--विदेश्ञी व्यापार का.-जिन वस्तुओं से संबंध हो, उनका प्रबंध राष्ट्र के 
हाथों में हो तथा जब तक यह संभव न हो, तब तक उत्पादकों से निर्धारित मुल्य 
पर उस्तुएँ. लेकर सावंजनिक एजेन्सी विदेशों में चाल : मूल्यों. के अनुपात में 
निर्यातकों को ब्रेचनने की. व्यवस्था करे। | 

सद्य-निषध--खेद है कि मद्य-निषेध जाँच-समिति की सिफारिशों को मान्य 
नहीं किया गया है। देश में सत्र मद्य-निषेध लागू: किये बिना मद्य-निषेध नीति 
सफल 'नहीं हो सकती। समिति की सिफारिशों को अविलंब मान्यता देने की 
घोषणा होनी चाहिए । 

संपत्ति-विषयघक नीति--भमि-संबंधी नीति निर्धारित करने में एक विशेष 
आपत्ति भमि के सिवा अन्य संपत्ति के बारे में आती है। ऐसी संपंत्ति की भी 
उच्चतम सीमा निर्धारित होनी चाहिए तथा पूँजी-कर के रूप में संपत्ति का छठा 
हिस्सा लिया जाना चाहिए। ह 

रक्षा-कोष--सर्वोदिय के सिद्धान्त के अनुसार देश की रक्षा का भार अहिसक 
जनता पर होना चाहिए। इसके लिए जनता को उचित शिक्षण मिलना चाहिए। . 
अहिंसा तथा सत्याग्रह की शिक्षा जनता को व्यापक रूप से देनी चाहिए। जनता 
की अहिसा में श्रद्धा बढ़े, इसके लिए आवश्यक है कि सरकार का काम अहिंसक 
पद्धति की ओर अग्नसर हो। देश की आभ्यंत्तरिक सुरक्षा का प्रश्न अहिसक पद्धति 
द्वारा हल होना चाहिए । 

विदेशी आक्रमण से सुरक्षा के लिए कुछ समय तक सेन्‍्य-बल की आवश्यकता 
पड़ सकती है। इस अन्तरिम काल में जब तक सेना रखना आवश्यक हो, तब तक 
सेना के लोगों को विकास के कार्यक्रम में लगाकर फौजी खर्च कम किया जाना 

* चाहिए। सेना को दो टुकड़ियों में बाँठा जा सकता है तथा सेना का आधा भाग 
_जकासनकार्यों में कमाया जा सकता है। 

मुकदसेबाजी--यद्यपि नियोजन के चालू अर्थ में इस विषय का समावेश नहीं 

* हो सकता, परंतु जब हम राष्ट्रीय नियोजन के बारे में विचार करते हैं, तो ऐसे 

* भरत्त्वपूर्ण विषय को छोड़ा नहीं जा सकता। आज के जमाने में बढ़ती हुई 

मुकदमेबाजी एक भीबण रूप धारण करती जा रही है, जिसके कारण छोयों 
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का अत्यधिक नुकसान तया समय की वर्वादी हो रही है। मुकदमेवाजी का नतीजा 
तबाही के सिवा कुछ नहीं होता। न्यायालयों में न्याय मिलने में इतना खर्च 
तथा समय लगता है कि न्याय मिलना कठिन होता है| देश की कानून-संबंधी- 
नीति में महत्त्वपूर्ण परिवर्तन हुए बिना जनता को राहत नहीं मिल सकती । इस 
सम्बन्ध में नीचे लिखे सुझाव हैं: 

१. पंच-निर्णय की पद्धति को उत्तरोत्तर बढ़ावा मिलना चाहिए। पंच-निर्णय 
को भामूली बातों पर रद्द कर देने की न्यायालयों की पद्धति है, उसे खतम करना 
चाहिए तथा पंच-निर्णय में न्यायालयों को साधारणतया ह॒स्तक्षेपः नहीं करना 
चाहिए । 

२. अदालतों में वकीलों की उपस्थिति बंद कर दी जाय तथा दोनों पक्ष अपनी 
दलीलें खुद ही उपस्थित करें। इन दलीलों को कानून के विशेषज्ञों द्वारा तैयार 
कराया जा सकता है। 

३. कानूनों के बारे में पालियामेण्ट की सत्ता सावंभीम समझी जानी चाहिए । 
यहाँ निष्पक्ष न्‍्याय के लिए जरूरी है कि किसी कानून को अंतिम स्वरूप देने 
के पहले उसकी सर्वोच्च न्यायालय के वैधानिक विभाग द्वारा जाँच करा लेनी 
चाहिए तथा जब कानून का मसबिदा जनमत के लिए प्रेषित किया जाय, उस 
समय लोगों को जो अन्यायपूर्ण वातें छगें, उनके बारे में वैधानिक विभाग पूरी 
जाँच-पड़ताल कर ले। परंतु कानून पास हो जाने के वाद किसी न्‍्यायाकूय को 
कानून की वैधानिकता के बारे में हस्तक्षेप करने का अधिकार न होना चाहिए। 

अध्ययन-सण्डलों के विवरण 


श्री नारायण देसाई: 
शहरों में काम केसे बढ़े ! 
सर्वोदयपुरम्‌, कांचीपुरम्‌ में सातवें सर्वोदिय-सम्मेलन के अन्तर्गत एक चर्चा- 
मंडल की शहरों में काम' के बारे में विचार करने के लिए चार वैठकें हुई, जिनमें 
प्रायः ३०० लोगों ने करीब १० घंटे चर्चा की। चर्चा का सार निम्न प्रकार है। 
भूदान-आरोहण में शहरों का कार्यक्रम विशेष महत्त्व रखता है। हमारे देश के 
लोगों की बड़ी हिंसा पर से तो श्रद्धा उठ गयी है, लेकिन अभी अहिसा पर श्रद्धा , 


९० 


जमी नहीं है। कई प्रस॑ंगों में छोटी हिसा पर श्रद्धा प्रकट करनेवाली घटनाएँ 
बन जाती. हैँ। भूदान-यज्ञ का -सुख्य काम देश में अहिंसा के प्रति निष्ठा बढ़ाना 
है।. इसके लिए हमारी: जनता में समस्याओं को अहिसात्मक तरीके से हल 
क़रने की शक्ति आनी चाहिए। इस शक्ति का मूल विचार-परिवतंन -ें है 
हमारे शहर आजकल विचार-प्रवर्तन के केन्द्र वन गये-हैं । इस दृष्टि से शहरों में 
हमारा विचार पहुँचाना अत्यंत आवश्यक हो जांता है।. - ....रऑः 
प्रत्यक्ष भूमि-प्राप्ति की दृष्टि से भी शहरों- का काम महत्त्व का है; क्योंकि 
जमीन-मालिकों का खासा बड़ा हिस्सा शहरों में रहता है। कु 
भूदान का आरंभ हम जमीन के पुनवितरण से करते हैं। लेकिन हमांरा 
दावा सारे आर्थिक क्षेत्र में क्रांति करने का है। हमारी औद्योगिक तथा व्याप्रोरिक 
प्रवृत्तियों के केंद्र आजकल शहर हैं। इन क्षेत्रों, में क्रांति की दृष्टि से भी शहरों 
का काम महत्त्वपूर्ण बन जाता है। बस 
हमारे देहातों के काम का मुख्य उद्देश्य मालकियत का विसजेते होगा और 
शहंरों के कार्यक्रम का जोर श्रम-मल्यों को बढ़ाने परे होगो।।... 
शहरों के कार्यक्रम का देहातों के कार्यक्रम पर भी गहरा असर पड़ता है तथा 
शहरों के काम की यदि उपेक्षा की जाय, तो देहातों के काम का बिगड़ना भी 
संभव है। इस दृष्टि से चर्चा-मंडल में कार्यक्रमों की तफसीलवार चर्चा हुई, जिसके 
मुख्य मुद्दे नीचे दिये जाते हैं 


विचार-प्रचार 
शहरों में विचार-प्रचार हमारे काम की नींव होगी । उस दृष्टि से निम्न 
कार्यक्रम किये जायें ु 
(१) साहित्य-प्रचार को अपना “मिशन” समझनेवाले छोटे-बड़े स्त्री-पुरुष 
कार्यकर्ता निकलें। 
(२) घर-धर साहित्य पहुँचाने का प्रयास किया जाय । मुहल्लेवार साहित्य- 


फेरी निकाली जाय। जगह-त्रगह सभाएँ आयोजित की जाये तथा उनमें साहित्य 
बेचा जाय। 
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(३) भूदान-पत्रों के ग्राहक बनाने के लिए विश्वेप प्रयत्न किया जाय, जिसमें 
सहित्य-फेरी, विशेष दिन मनाना तथा व्यक्तिगत संकल्प छेकर ग्राहक बनाना 
आदि कार्यक्रम रखे जाये। 

(४) शहरों से निकलनेवाले अश्वारों से संपर्क स्थापित कर उनसे सहयोग 
प्राप्त करना, सर्वोदिय-विचार के दैनिक कॉलम, साप्ताहिक लेख, समाचार तथा 
समय-समय पर संपादकीय लेख और टिप्पणो' निकलवाना। 

(५) स्थानिक रेडियो से भूदान-समाचार, गीत तथा भूदान-बृत्ति की ओर 
संकेत करनेवाले नाटक, कहानी आदि को कार्यक्रम में शामिल करवाना। 

(६) ट्रेतों में, रेलवे-स्टेशन पर तथा अन्य सभी स्थानों में जहाँ लोग इकटके 
होते हों, खास तौर पर साहित्य की विक्री करना। 

(७) शहर के भित्तिपत्रों पर नियमित रूप से स्वोदिय-विचार, समाचार 
आदि देना। 

(८) कला-पथक तथा संग्रीत-मंडलियों का आयोजन करना। 

(९) डाक्यूमेंटरी फिल्‍म तथा अन्य फिल्मों में भूदान-बृत्ति का प्रवेश 
कराना । 

(१०) शहर के तमाम वाचनालयों में सर्वोदिय-साहित्य पहुँचाना। 
साहित्य-विक्री के कमीशन से भूदान-केन्द्रों का खर्च काफी हद तक निकरू 
सकता है । 
विद्यार्थी संपर्क 

विद्यार्यी हमारे भावी समाज के निर्माता तथा अग्रदूत हैं। इसलिए उनमें 
भूदान-यज्ञ संजंबी कार्यक्रम करना अत्यंत आवश्यक है। 

विद्याथियों के कार्यक्रम में दृष्टि यह रहे कि वे किसी वॉँये विचार में न 
फँसते हुए समाज की समस्याओं के वारे में स्वतंत्र चितन करने की शक्ति प्राप्त 
करें, उनके शील का विकास हो तथा गुरुजन-सेवा द्वारा नित्य नयी तालीम 


प्राप्त करते रहें। 
काम की दृष्टि से नीचे लिखे कार्यक्रम किये जा सकते हैं: 


९२ 
... (१) हाईस्कूल तथा कॉलेजों में जाकर विद्यार्थी तंथा-अध्यापकों से संपकी- 
साधना, उनके सामने सर्वोदिय का. विचार रखना: तथा उनमें साहित्य-प्रचार 
करना | ; 

(२) विद्याथियों के शिविरों का संघ्रटन करना। 

(३) छुट्टियों में इदंग्रिदं के प्रदेशों में पदुयात्रा का आयोजन करना, जिसमें . * 
साहित्य-फेरी, ग्राम-सफाई, दानपत्र: भरना आदि कार्यक्रम रहें। . 

(४) कोई सघन क्षेत्र चुनकर वहाँ से अधिकाधिक विद्याथियों का,समयदान 
पाकर तहसील या जिले के हर गाँव तक भूदान के विचार को पहुँचाने के लिए 
पदयात्राओं का आयोजन करना । | 

(५) विद्यार्थियों से श्रमदान प्राप्त कर उसका विनियोग शहरों की गन्दी 
बस्तियों में मकान बाँधना, सड़क तैयार करना, घर-घर जाकर' चक्की चलाना, 
घर सजाना आंदि कार्यक्रमों के लिए किया जाय । गआआमों में जाकर ग्रामवासियों 
की मदद के सारे कार्य किये जायेँ। 

(६) विद्यार्थी अपने जेब-खर्च की रकम से कुछ हिस्सा संपत्तिदान में दें। 

(७)' मौजूदा छात्रावासों से संपर्क तथा: सवोदिय की दृष्टि से कुछ स्वतंत्र 

छात्रावासों का संचालन करना। 

(८) मौजूदा विद्यार्थी-संघटनों से संपर्क स्थापित कर उनमें देश-सेवा के 
कामों में मतभेद छोड़कर इकट्ठे होने की वृत्ति तथा विचार-स्वातंत्र्य की भावना 
पैदा करना। 

भूमि-प्राप्ति . 
रे शहरों में हमारे भूमिवानों का बहुत बड़ा हिस्सा रहता है, इसलिए वहाँ से 
“काफी जमीन मिल सकती है। ु 
(१) भूमिवानों की नामावलि प्राप्त करने के लिए ग्रामों के 'भूदान-क्ार्य- 
_कर्ताओं तथा शहर में बने हुए ग्राम-संघों से संपर्क स्थापित करना । 

(२) घर-घर, बस्ती-बस्ती में जाकर व्यक्तिगत संपर्क स्थापित करना | . 

(३) कमाई के अन्य साधन रखनेवालों से खास तौर पर पूरी जमीन की. 
माँग की जा सकती है। ४०. 


संपत्ति-दान 
शहरों का मुख्य काम यह होगा: 
(१) समाज का हरएक व्यक्ति पहले दे, पीछे खाये, यह हमारा आदशे 
है। इस दृष्टि से झहर में जितने मुँह हैं, उतने संपत्तिदान होने चाहिए-। 
(२) सारे मजदूर अपनी कमाई को एक जगह मिलावें तथा उसमें से कुछ 
हिस्सा समाज के लिए समर्पण करें। 
(३) व्यापारी अपने हिसावों में संपत्तिदाव का अलहूग खाता रखें और 
नियमित रूप से समाज के लिए समर्पण करें। 
(४) श्रीमान्‌ लोग अपना वर्म समझकर किसी गाँव, तहसील या जिले के 
पुर्निनिर्माण के सारे खचे का भार उठा छें। 
(५) कारखाने में काम करनेवाले व्यवस्थापक तथा मजदूर अपनी सारी 
, कमाई को एक जगह मिला दें या कम-से-क्रम अपने संपत्तिदान की रकम को 
मिलता दें। . 
(६) यूत-दान । 
समय-दान 


। 


शहरों से काफी परिसाण में आंशिक या पूरा समयदान आप्त करने की 
गूंजाइथ है: 

(१) जीवनदान की नग्री कल्पना के अनुसार समयदानी प्राप्त किये जायेँ। 

(२) नियमित रूप से रोज' कुछ समय, सप्ताह में एक दिन, महीने में कुछ 
दिन या साल में एक महीना देनेवाले को समयदानी समझा जाय । 

(३) समयदानी स्वेच्छा से ऊपर दिये हुए कार्यक्रमों में से कोई भी अनुकूछ 
कार्यक्रम उठावें और उसकी जानकारी समिति को दें। 

(४) भूदान-समितियाँ समयदानियों का मार्गदर्शन करें। 


श्री सिद्धराज ढड़ढा के कुछ सुझाव : 


भूदान-आन्दोलून का उद्देश्य समाज-रचना बदलकर शोपण-रहित समाज 
स्थापित करने का है। इस काम के दो मुख्य पहल हैं। पहला, व्यक्तिगत मालकियत 
का विसर्जन और दूसरा वर्यू-नेराकरण । गाँवों में वसनेवाल्ती अधिकांश जनता 


पहले से ही उत्पादक शरीर-श्रमः में लगी हुई होने से देहातों के हमारे कार्यक्रम में 
वर्ग-निराकरण या श्रम-प्रतिष्ठा से सम्बन्ध रखनेवाले कार्यक्रम कां स्थान गौण 
है। वहाँ हमारा मुख्य जोर मारंकियत के विसर्जन पर है--अर्थात्‌ जमीन 
के प्रामीकरण पर। 

शहरों के कार्यक्रम में मालकियत के विसर्जन का पहल तो मुख्य है ही 
जिसका पहला कदम सम्पत्ति-दान है, पर वहाँ वर्ग-निराकरण और श्रम-प्रतिष्ठा 
के कार्यक्रमों का स्थान भी मुख्य होना चाहिए; क्योंकि शहरवासी अधिकतर 
अनुत्पादक काम में लगे हुए होते हैं, जिन्हें माहकियत के विसर्जन के साथ-साथ 
वर्ग-निराकरण की ओर भी सक्रिय कदम बढ़ाना है। ऐसे कई प्रकार के कार्यक्रम 
सोचे जा सकते हूँ। विद्याथियों के, नौजवानों के, साप्ताहिक या पाक्षिक श्रम के 
कार्यक्रम रखे जा सकते हें। सुयोजित सफाई का कार्यक्रम भी शहरों के काम 
का एक मुख्य अंग हो सकता है। विद्याथियों, नौजवानों तथा कार्यकर्ताओं के 
मजदूरों के साथ मिलकर काम करने के आयोजन भी रखे जा सकते हैं। 
इसके बाद श्री लक्ष्मीनारायण भारतीय ने तमिल में एक भाषण पढ़कर 
सुनाया। 
श्री लक्ष्मीनारायण भारतोय: 

मंदिरों के इस पावन प्रदेश की प्रथम पूजा के लिए यहीं के पेड़-पौधों के 
फूल लेने की प्रेरणा हुई और भाई जगन्नाथन्‌ूजी से उसके लिए सहायता माँगी। 
फूल उन्होंने ला दिये, श्रेय मैं ले रहा हूँ। अन्यथा तमिल भाषा का मुझे क्‍या 
ज्ञान ? 

दक्षिण के प्रथम प्रवेश-काल में, सागर की उत्ताल तरंगों के बीच, उत्तुंग गोपु रम्‌ 
वाले मंदिरों के दर्शन जब किये थे, पूर्व संचित श्रद्धा घनीभूत हो उठी थी। आज 
उसी प्रदेश में सर्वोदय का सर्वात्म-सम्मेलन हो रहा है। इस यज्ञ के होता' हैं, 
महान्‌ शंकराचार्य के अनन्य भक्त आचार्य“विनोवा । सहज स्मरण आया। एक 
शंकर दक्षिण से उत्तर गये, दूसरे शंकर उत्तर से दक्षिण अब एक नया अरूख जगाने 
आये है। यहाँ वे सर्वोदय की क्रान्ति का दर्शन कराना चाहते हैं। इस महान्‌ प्रदेश 
के लिए यह आकांक्षा पूरी करना क्या कठिन है? (इसके वाद हिन्दी में): 


इक 


शहरों के काम के बारे में यहाँ चर्चा हो रही है। मैं अधिक न कहकर दो 
एक वातें भर सुझाना चाहूँगा । बुद्धिजीवियों में यदि हमें काम करना है, तो 
पहली आवश्यकता है,. व्यक्तिगत संपर्क की और दूसरी आवश्यकता है, चर्चा- 
मंडलों की | बुद्धि की भूख बुद्धि से सहज शमन हो सकती है। 

इसके साथ सामूहिक रूप से सांस्कृतिक समारोहों का आयोजन भी एक 
जहूरी क़दम है। इसकी भी एक शवित है, यदि ढंग से वह इस्तेमाल हो | एक 
बातावरण का निर्माण हमें करना हैं और उसके लिए यह कारगर साधन है.। 
सामूहिक रूप में बुद्धिजीवियों पर प्रेम का आक्रमण तो करना है, पर इस ढंग से 
कि वह आक्रमण नहीं, आमंत्रण महसूस हो | 


मंगलवार, २९-५-५६ ; तीसरे पहर, ३ बजे 
खुला अधिवेशन 
२-३० से ३ बजे तक सूत्र-यज्ञ हुआ । 
श्री अप्णा साहब (अनंत वासुदेव) सहस्॒बुद्धे (कोरापुट) : 
कोरापुट के ग्रामदानी गाँवों की रिपोर्ट 

कोरापुट एक बहुत बड़ा विश्वाल क्षेत्र है। दस हजार चौरस मील का जिछा 
है और ६४ छाख एकड़ जमीन उस जिड़े में है, जिसमें से १४ लाख एकड़ जमीन 
खेती के काम में आती है और २८-३० छाख एकड़ जंगल है और दूसरी सारी 
पड़ती जमीन है। आवहबा की दृष्टि से जिले के तीन विभाग किये जा सकते 
हैं। एक हजार फुट ऊँचाई का एक भाग, दो हजार फूट ऊँचाई का दूसरा विभाग 
और त्तीन हजार फुट ऊँचाई का एक तीसरा विभाग, जो सबसे बड़ा विभाग है। 
उड़ीसा में पृ० बावा की पदयात्रा चार साढ़े चार महीने चलती रही । 

बावा उड़ीसा में प्रवेश कर रहे थे, तब उन्हें ८० गाँव मिले थे और जब २ 
अक्तूबर को उन्होंने उड़ीसा छोड़ा, तव करीब ७०० गाँव हो गये । जाज १०५० 
गाँव. हो गये हैं। उनके जाने के बाद दो-ढाई सी गाँव चार भहीने में मिले । 
जैसे जैसे निर्माण-कार्य होता रहेगा, वैसे-बैसे गाँव मिलते रहेंगे। आज एक हजार 
गाँव मिले हैं। सम्भव है कि अगले सस्सेलन तक दो हजार या उससे भी अधिक 
तक वे पहुँच जाये। जिले की आवादी १२ लाख. है, जिसमें से करीव-करीब १० 


लाख के ऊपर आदिवासी लोग हैं। छोटे-छोटे गाँव हैं। करीब छह हजार गाँवों 
में सारी आबादी रहती है। गाँव उसको कहते हैं, जिसका खेत प्रतिपालूव कर 
सकते हैं। उतने छोटे क्षेत्र का ५-१०-२५ एकड़ में एक-एक गाँव बसा हुआ 
है। जंगली मुल्क है और ५ मीछ जायेंगे, तो दो-चार पहाड़ पार करके जाना 
होगा। रास्ता नहीं है और काफी नदियाँ बहती हैं। पावी के मौसम में ४-६ 
महीने एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र में जाना मुश्किल हो जाता है। इस क्षेत्र में ६०० 
ऐसे समग्र ग्रामदानी गाँव मिलने के कारण हमलोग वहाँ गये । पहले ही भूदान- 
समिति की ओर से सौ-एक कार्यकर्ता यहाँ काम करते थे। जब बाबा की पदयात्रा . 
चलती थी, तब दो-ढाई सौ कार्यकर्ता काम करते रहे। उसका असर सारे क्षेत्र 
पर हुआ था। सारे आदिवासी गाँव हैं और नयी जाग्रति उनमें पैदा हुई है। 
वे सोचने लगे हैं कि उत्तके सुधार का क्या उपाय है ? जब गाँव-गाँव में पदयात्रा 
चलती रही और लोगों को समझाया गया कि जैसे आप बाँट करके खाते हैं, वैसे 
जमीन क्यों नहीं बाँट लेते, तो उन्होंने मंजूर किया और अपने गाँव की सारी 
भूमि भूदान में दे दी। अभी ४५० गाँवों का वितरण हो गया है। इन गाँवों 
में ९१११२ परिवार रहते हैं और कुल ५३ हजार की आबादी है। ५१ हजार 
एकड़ जमीन उनको बाँटी गयी है और १६१९ एकड़ जमीन उन्होंने सामुदायिक 
खेती के लिए रखी है। २०-२१ हजार एकड़ जमीन ऐसी पड़ती है, जो गाँवों 
में है और खेती के काम में आ सकती है। ऐसी परिस्थिति में वहाँ काम शुरू 
हुआ। पिछले तीच-चार महीनों तक बँटवारे का काम ही महत्त्वपूर्ण रहा और 
सारे कार्यकर्ता उसीमें ऊंगे हुए थे और करीब-करीब ४५० गाँवों में पूरा 
बँटवारा हो गया। बँटवारा करने की नीति जो हमने रखी है, उसकी भी थोड़ी 
जानकारी मैं आपको देना चाहता हूँ । 


बंदवारे का तरीका 
गाँव में जितनी जमीन होती है, उसके हम तीन विभाग करते हैं। एक त्तो 
वेट लैंड, या तो धान की खेती। दूसरी, ड्राइ हैंड या तो रबी की खेती और 
तीसरी बंजर, जो खेती के काम आ सकती है, लेकिन लायी नहीं जाती है 
और हरएक परिवार को एक-एक ग्रकार की जमीन में हिल्‍्सा लेने का सोचा 


९छ 


जाता है और फिर गाँव में जितनी आवादी होगी, उसमें फिर हर व्यक्ति के लिए 
जितने डेसिमल भूमि एक-एक के नाते और जितने लोग परिवार में होंगे, उतनी 
भूमि परिवार को दी जाती है। परिवार में यदि ज्यादा छोग हों, तो ज्यादा 
जमीन मिलेगी। परिवार में कम छोग काम करनेवाले हैँ, तो कम भूमि मिलेगी। 
यह तो नियम हुआ । आखिर भूमि का वँटवारा गाँववालों को ही करना है। 
औसत जमीन एक व्यक्ति के पीछे जितनी आती है, उससे दो गुना, तीन गुना, 
कहीं एक गाँव में चार गुना तक जमीन किसी एक परिवार को दी गयी है। 
इतनी विपमता आज हमारे बँटवारे में रह जाती है। बेटवारा हुआ, लेकिन गाँव 
के लोगों को यह समझाया जाता है कि यह वँटवारा कोई आखिर का नहीं है। 
यदि गाँव में खेती का कुछ सुधार हुआ, पानी न आया, नहर बनायी गयी और 
पानी के नीचे फिर से खेती में जोतने की सुविधा प्राप्त हुई, तो फिर से जमीन 
का बँटवारा होगा। गाँववाले यह भी मंजूर कर लेते हैं कि दस साल के वाद 
फिर से एक एक इस बारे में सोचा जायगा और जरूरत हो, तो जमीन का वँटवारा 
किया जायगा। ४५० गाँवों में ५३ हजार एकड़ जमीन का वँटवारा हुआ और 
२० हजार एकड़ पड़ती ऐसी रखी गयी है, जिसका बेटवारा नहीं हुआ। उस 
जमीन को तोड़ना होगा, जोतने के लायक बनाना होगा और बाद में उसका 
बँटवारा हो सकेगा। फिलहाल जितनी जमीन जोती जाती थी, उतनी ही जमीन 
का वँटवारा कर लिया है और हरएक घर में जितने लोग परिवार में थे, उनके 
अतृपात में वेटवारा हो चुका। 

बँटवारे के वाद उनको खेती के लिए वैल और औजार देने का सवाल हमारे 
सामने आया। आदिवासियों के पास बैल पहले से ही कम रहते हैं। महाजन से 
खेती के लिए चार या छह महीनों के लिए बैल लाते थे और एक बैल के लिए 
५-६ महीनों के लिए उनको वीस रुपये देना पड़ता था। एक बैल की जोड़ी छाते 
थे, तो चालीस रुपया देना पड़ता था और फिर चार-छह महीने की खिलायी 
भी उनकी ही जिस्सेवारी थी। पर यह देखा गया कि यदि बैल के लिए उनको 
महाजनों के हाथ में ही रहना पड़ेगा, तो कायम के लिए महाजनों के हाथ में 
रहेंगे। इसीलिए गाँव की खेती के अनुपात में याँव में, बे देने का भी सोचा 
गया। करीव-करीव कोरापुट जिले में ८०० बैल-णोड़ियाँ तीन महीने में बँट 

हु 


गयीं हैं), जहाँ धान की खेती थी, वहाँ ५ एकड़ के पीछे एक वैलजोड़ी दी गयी 
और जहाँ जुइकी की जमीन थी, वहाँ. १० एकड़ के पीछे एक बैलजोंडी देने 
काः सोचा गया। अभी एंक-एक परिवार को केम जंमीन मिलती है, तो 
दो:या तीन परिवार. में मिलकर एक वैलजोंड़ी मिलेगी। यदि उस गाँव में 
ज़मीन की मात्रा ज्यादा है, तो सम्भव है कि एक परिवार को एक बैलजोड़ी 
मिल सकती है।.जैसे वैलजोड़ी दी गयी, वैसे. खेती के औजार देने का भी 
साचाः गया: और कुदाल, फावंडे से लेकर हल भी गाँव-गाँव में देनें का विचार 


चल रहां है। हम आशा रखते हैं कि औजार भी उनको दिये जायेंगें। खेती 
“का बंटवारा हुआ, उनको बैलंजोड़ी मिली । फिर भी वह जोतता रहेगा, खेती 
परं काम करता रहेगा और अगले साल फसल उसको मिलेगी। उस दिशा 
'में देखते रहने का काम हमको करना है। पानी के मौसम में वह काम किया जाय । 
४५० गाँवों का वँटवारा हुआ है और ४११ गाँव कोरापुट जिले में बाकी हूं, 
जहाँ हम अभी तक नहीं पहुँचे। सम्भव है, अगले एक-डेढ़ महीने में दो-एक सौ 
गांव उसमें से हो जायेंगे। शेष दों-एक सौ गाँवों में इस साल पहुँचना हमारे 
लए मुश्किल है। यह जो मैंने कहा कि ६०० गाँवों में हम पहुँच सकेंगे, वहाँ 
_ पहुँचने के खयाल से हमने जिले भर में २५ या ३० केन्द्र बनाये । भौगोलिक 
. परिस्थिति ऐसी है कि १०-५ भूदान में मिले हुए गाँव आते- हैं । वीच-बीच में 
दूसरे भी गाँव आ जाते हैं। इसलिए सघन क्षेत्र नहीं होता । तो हमने अपने 
लिए सघन क्षेत्र वा लिया । चार मील की त्रिज्या में जितना क्षेत्र होता था 
- और कम-से-कम पाँच गाँव हों ऐसे जितने केन्द्र हो सकते थे, उतने किये गये। आज 
- फिलहाल २५ या ३० केन्द्र ऐसे बनाये गये हैं। एक-एक केन्द्र के नीचे करीव २०० 
परिवार आ जाते हैं और दस-एक गाँव आ जाते हैं। दस गाँवों ने मिलकर 
एक ग्रामसभा बनायी। इस ग्रामसभा के मातह॒त सारे पुन्निर्माण का काम सौंप 
दिया गया। उनके ही द्वारा काम हो, इस दिशा में हमारी हमेशा कोशिश 
. रहती हैँ। पहले आवश्यक माना गया और पूछा गया कि कौन-सी प्रवृत्ति पहले 
गाँववाले लेता चाहते हैं। सभी की राय रही कि पहले हमारे गाँव में हमारी 
टूकान हो। आज उनमें इतनी जाग्रति आ गयी है कि वे चाहते हैं कि जितनी 
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जल्दी-से-जल्दी हो सके, हम महाजनों के हाथ से छुटकारा पायें । इसलिए . 
उन्होंने तथ किया कि हम अपने गाँव में दूकान खोलेंगे । 
दुकान का स्वरूप 

दूकान के लिए प्रति परिवार के पीछे कुछ रुपये की पूंजी वनायी गयी और 
एक केन्द्र के लगभग दो सौ परिवारों के लिए डेढ़ सौ-दो सौ रुपये की पूँजी इकट्ठी 
हो गयी। जितनी पूँजी इकट्ठी हुई थी, उसके प्रमाण में पाँच गुना से लेकर दस 
गुना तक पूँजी सर्व-सेवा-संव की तरफ से वहाँ लगायी गयी और आज सर्व-सेवा- 
संध की पूंजी करीव ४० हजार रुपया इस प्रवृत्ति में लगी हुई है। उसका अर्थ है 
कि उनकी पूंजी करीव-करीव पाँच हजार की है और दूकानों में जो हमारे 
मामूली अनुभव आते हैँ, उनसे बिल्कुल नये अनभव वहाँ हमें आये । विशेष खुशी 
की वात हैं कि ये सारे आदिवासी छोग बड़े प्रामाणिक हैं। दूकान के लिए 
हमें जगह खोजने का प्रयास नहीं करना पड़ा। गाँव में किसी के वरामदे में 
दूकान शुरू हुई। गाँववालों ने ही दूकान चलायी। दूकान चलाने के लिए यदि 
आदमी की नियुक्ति भी करनी हो, तो गाँववाले ही करते हैं। हफ़्ते में एक दिन 
गाँववाले बाजार करने चले जाते हैं और जो आवश्यक चीजें होती हैं, वे खरीद 
लाते हैं और शाम को या सबेरे एक घंटा दुकान खुली रहती है और गाँववाले 
या पड़ोसवाले अपनी जरूरत की चीज वहाँ से खरीद लेते हैं। दूकान शब्द जब 
मैंने आपके सामने रखा, तो इसका अर्थ यह नहीं है कि बहुत बड़ी दृकान। 


बार था पाँच चीजें वहाँ वेची जाती हैं। उनकी आवश्यकता आज जितनी है. 


कम-से-कम आवश्यकता, पूरी करने के खयाल से यह दूकान चलायी जाती है। 
मिट्टी का तेल, नमक, मिरच, क्वचित्‌ खाने का तेल, हाथ-करघे का कपड़ा 
और अनाज रहता है। यदि ज्यादा चीजें खरीदनी हों, तो उन्हें वाजार से 
खरीदने की इजाजत है। लेकिन दूकान में हमने उतनी ही चीजें रखीं, जो 
विल्कुल आवश्यक मालूम हुई और गाँववालों ने भी जिन्हें उचित समझा ॥ 
इस दूकान की प्रवृत्ति से एक नयी तालीम उनको मिल रही है, वे सोचते लगे 
हैं। अड़ोस-पड़ोस में महाजनों की दूकान है। उसके साथ उनको फरमारी 
करना आवश्यक होता है। उनके दाम से ज्यादा दाम में मालछ ने वेचा ,जायगा, 
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वह भी यहं मानते हैं। जब वह खरीद करने के लिए चले जाते हैं, तब सोचते 
हैं कि किस दाम में खेरीदी हो और किस दाम में. बेची जाय, इसका निर्णय 
भी इस ग्राम-सभा के सदस्य ही करते हैं । ग्राम-समिति ही बाजार में जाती है 
और दूकान भी चलाती है। दृकान चलाने के लिए एक पैसा आज तक खर्च 
नहीं होता है, क्योंकि ऐसा आदमी नहीं रखा गया है, जो दिन भर काम करता 
रहे। अपना-अपना काम सँभालते हुए दुकान चलाने की जिम्मेदारी ग्राम-सदस्यों 
को दी गयी है, इस प्रवृत्ति को हम कायम करना चाहते हैं। इतना ही नहीं, 
कहीं-कहीं यह भी हुआ है कि केन्द्र में जो दूकान चलती थी, उसकी शाखाएँ 
गाँव-गाँव में खुलने लगी हैं। गाँव की शाखा, हफ्ते में जितनी आवश्यकता 
होती है, उतना माल दूकान में ले जाती है और हफ्ते में फिर वापस लौटाकर 
माल ले जाती है। छोटे-छोटे गाँव होने के कारण और आपस में खूब मेल होने 
के कारण और उनकी सच्चाई के कारण गत तीन या चार महीने का अनुभव 
ऐसा आया कि आज २७ दूकानें हमारी चल रही हैं, लेकिन किसी भी दूकान में 
घाटा नहीं आया। एक या दो दूकानें ऐसी हैं, जिनमें एक या तीन रुपये का घाटा 
तीन महीने में आया है। शेष में कहीं २० रुपये, कहीं ४० रुपये और कहीं ५० रुपये 
का तीन महीने में, मुनाफा हुआ है। हमारा आदमी या तो सर्व-सेवा-संघ से 
या नव-जीवन मंडल से एक महीने, डेढ़ महीने या दो महीने में वहाँ पहुँचता 
है। हिसाब लगाने की कोशिश करता है। जितने वह हिसाब बतला पाते 
है, उतने बतलाये जाते हैं। स्टॉक लिया जाता है और फिर हिसाव लगाया 
जाता है। अभी-अभी मई महीने की १५ तारीख तक हिसाब निकाले गये। 
उस पर से यह देखने में आया कि किसी दूकान में घाटा नहीं आया है। इतना 
ही नहीं, कहीं-कहीं दूकानों ने गत ४ महीने में ५०) व १००) की आमदनी की 
है। लिखे-पढ़े लोग न होते हुए भी यह दुकान चलाने की प्रवृत्ति आज उनकी 
चरफ से चल रही है। 


प्रश्न : उधारी भी होती है ? 
उत्तर: हाँ, उधारी भी होती है। एडवान्स के रूप में गाँववालों को दिया 
जाता है, ग्राम-सभा की जिम्मेदारी है, वह वसूछ करती है। वह जिम्मेदारी 
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लेते है और वही देते हैं। इस तरह से कहीं-कहीं १००), २००) और कहीं-कहीं 
५००) तक की भी उवारी दी गयी है। जैसे-जैसे पाती का मौसम आयमा, 
उधारी बढ़ती जायगी, क्योंकि जब वह काम नहीं करेंगे और कमायेंगे नहीं और 
फिर भी उनको खेती का काम करते रहना होगा, तो खाने इत्यादि की चीजों की 
आवश्यकता रहेगी। अब यदि बह दुकान की तरफ से सब पूरा करना हो, 
तो एडवान्स के तौर पर उतको और चीजें देनी होती हैं। इस समय बड़े विश्वास 
से काम हो रहा है । आज तक के मेरे जितने विचार थे, खयालात थे, सव बदल 
गये। लोग कहते थे और में भी मानता था कि दूकात चलाने के लिए थोड़ा 
पढ़ने-छिखने की आवश्यकता है, लेकिन यह अनुभव आता है कि सच्चाई हो 
और लिखना-पढ़ना न भी आता हो, तो अच्छी से अच्छी दृकान गाँववाले 
चला छेते हैं। दूसरा ऐसा भी अनुभव है कि सौ-दों सौ काम करनेवाले जो 
कार्यकर्ता हमारे हैं, उनमें से आधे से ज्यादा कार्यकर्ता ऐसे हैँ, जिनको लिखना- 
पढ़ना वहुत कम आता है, नहीं के वरावर है, फिर भी उनकी तरफ से प्रचार 
का काम होता है, वँटवारे का काम होता है और हमसे वह ज्यादा काम कर 
सकते हैं, ऐसा भी हमने अनुभव किया । 


परिवारों की स्थिति 


तो, भूदान आन्दोलन में आप यदि यह मानते होंगे कि लिखे-पढ़े ही छोगों 
से काम होगा, तो यह आपको कुछ समय के लिए भूल जाना होगा। यदि 
कोरापुट का जो अनुभव है, उसको काम में मदद के लिए रखना हो तो। अभी 
तो यह प्रवृत्ति शुरू हुई दूकान की। उसको हम किस दिश्ला में ले जाना चाहते 
है, यह में आपको वतलछा देना चाहता हूँ। अभी मैंने आपको समझाया कि ४५० 
गाँवों में ५६ हजार की आवादी या करीब-करीव १० हजार परिवार आज 
वहाँ हैं। हमारे कुल २० हजार ग्रामदानी परिवार होते हैं और करीब १ छाख 
६ हजार की आबादी होती है। सारे गाँव की मिलाकर तीन छाख एकड़ 
जमीन होती है, जिसमें एक छाख एकड़ जमीन इनके काम में आयेगी, ऐसा हम 
मानते हैं। प्रति व्यक्ति करीब-करीव एक एकड़ जमीन उनकों मिलेगी और 
एक परिवार के पीछे ५ एकड़ जमीन उसकी रहेंगी। ५ एकड़ के हिसाव से 
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उनको' आज आमंदनी क्या होती है, यदि उसका हिसाब जोड़ा जाय, तो मैंने 
हिसाब लगाया था' कि सारे परिवार की सालाना आमदनी दो-हाई सौ रुपय्े 
से ज्यादा नहीं होती है।' और प्रत्येक को रुपये-आने-पाई में भी जितनी उनको 
प्राप्ति होती है, ऐसा यदि हिसोव लगाया जाय, तो सौ रुपये से ज्यादा आमदनी 
नहीं होती । तो दो सौ या ढाई सौ रुपये में यंह परिवार रहता हैं क्‍या ? 
तो यह कबूछ करना होगा कि ४-६ महीने उनको भुखमरी में रहना पड़तां 
है। औसतन एक आता या अच्छे दिलों में दो-डाई आने से ज्यादा एक दिल में 
वे नहीं खा पाते। तीनों समय के उनके भोजन को कीमत दो-ढाई आने से 
ज्यादा नहीं होती और .जब कमी रहती है, तो उसीमें ज्यांदा पोनी 
मिलाया जाता है और जब उनके पास अनाज रहता है, तब पानी के बदले 
आठा ज्यादा मिलाया जाता है और एकमात्र उनका भोजन होता है 
खाद्य। कभी-कभी चावल मिल. जाता है, लेकिन बहुत कम, कंजी में थोड़े चावंल 
डाल देते हैं और उसीसे उनका गुजारा चलता है । इतना निकृष्ट अनाज उनको 
मिल रहा है, जिसका परिणाम उनके शरीर और सारी शबविति पर हुआ है। 
जब हमने एक शिविर कराया, तब देखा गया कि एक आदमी सात-मआठ घंटे में 
मिट्टी काटने का कास करीब-करीब छह आते, आठ आने से ज्यादा नहीं कर पाता 
है। वही काम बाहर से आया हुआ आदमी दो रुपये का कर सकता है। इतनी 
कार्य-शक्ति उनकी आज घट गयी है--क्रम खाना मिलने के कारण । वहाँ 
अगर काम करना हो, तो साथ-साथ यह भी खयाल रखना होगा कि आज कम- 
से-कम जितना भोजन वह पाते हैं, उतना भोजन मिलता रहे। याने एक परिवार 
में दस आना, बारह आना तक की आमदनी होती रहे। उतना तो उनको 
मेहनताना मिल ही जाना चाहिए, भले उनसे काम बने न बने, कम बने, ज्यादा 
बने । और आज' तक जितना काम हुआ, उसका हिसाव लगाया गया, तो मुझे 
लगता है कि ५० फीसदी वे काम से पा सर्केगे और २५ फी सदी उनको रोज 
की आमदनी में या तो रोजी में सवसाइड करना होगा। उस दृष्टि से हमारी 
सारी नव-निर्माण की योजना बनानी होगी और उसको. कार्यान्वित करने की 
कोशिश करनी होगी। जो अनादिवासी गाँव हूँ, उनमें कारीगर-वर्कर अछग 
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रहता है। लहार होता है, वढ़ई होता है, दर्जी होता है। गांवों में दृसरे-्दृशारे 
लोग होते हैं भर खेती करनेवाले छयगभय ८०% हैँ। आदिवासियों में कोई नकूग 
कारीगर नहीं, वे सभी के सभी कारीगर हूँ, या उनमें एक भी कारीगर 
नहीं है, ऐसा भी आप कह सकते हैं। अपनी आवश्यकता के अनुसार वें 

अपना मकान बना लेते हैँ। वढ़ईगीरी का काम भी करते हैं और खेती तो 
उनका मुख्य उधोग है ही। जो काम करना है, वे सभी करते हैं और उनमें 
सामुदायिक भाव ज्यादा है। ऐसा होते हुए भी हमने कहीं को्आपरेटिव मार्केट 
नहीं बनाया, प्राम-ग्म में जो ग्राम-सभा बनायी गयी है, उसको एक साल क्रे वाद, 
दो साल के बाद, सम्भव है, हम' कोऑपरेटिव की दिशा में ले जा सर्कगे। केक्रिन 
फिलहाल जितनी उनमें समझ है और उनकी इच्छा के अनुसार वहाँ का संगठन 
खड़ा हो, इस खयाल से ग्राम-सभा बनायी गयी। एक-एक परिवार को ग्रामसभा 
का सदस्य किया गया और जितने ग्रामसभा के नीचे आ सकते थे, उतने यानी दस 
गाँवों को मिछाकरके एक ग्रामसभा वनायी। यह है गाँव की इकाई का संगठन 
आदि। अब सवाल यह है कि उनकी अभी सालाना आमदनी दो-ढाई सी रुपये 
है, प्रति परिवार और एक-एक व्यक्ति के पीछे ४० सालाना आमदनी आती: 
है। माहवार ३ या ४ रुपये एक व्यक्ति के पीछे हो जाता है। उनको जो 
खेती मिल गयी है, आज उसमें यदि कुछ सुधार होगा, पानी का इन्तजाम होगा, 
तो वहाँ इतनी वियुलता है, पानी की, तो संभव है उनकी आमदनी खेती से 
भी दो-ढाई सी के बदले ५०० रुपये तक बढ़ सकती है। याने एकड़ के पीछे 
दो रपये की आमदनी अच्छी खेती करने के बाद यह कोई असंभव नहीं है; आसीन: 
है, उनके लिए भी आसान है। लेकिन उस हद तक वहाँ पहुँचने की आवश्यकता 
है। अभी जो ४५० गाँवों का बँटवारा हुआ, उसमें मेंचे चत्ताया कि ५३ हजार 
एकड़ जमीन खेती के काम में आयी है और १६१९ एकड़ जमीन सामदागिक: 
खेती के लिए रखी गयी है। हरएक गाँव की परिस्थिति के अनार और 
ग्रामसभा की इच्छा के अनुसार सामुदायिक खेती के लिए कितनी जमीन रखी 
जाय, उसका निर्णय उन्होंने ही किया। हम तो उनको बतलछाते है! रहते: हूँ 
कि १व०वाँ हिस्सा सामुदायिक खेती के लिए रखें। डेकित जमीन की मात्रा 
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कम से कम जमीन रखी जाती है । साढ़े तीन एकड़ एक-एक गाँव के पीछे 
जमीन का औसत सामुदायिक खेती में आ जाता है। २०. हजार एकंड जमीन 
पड़ती है, जो इन गाँवों में खेती के काम में आ सकती. है । उस जमीन. को 
तोड़ने का काम किया जाय और अच्छी खेती के छायक जमीन एक-दो साल में 
बनायी जाय, तो हमारी सामुदायिक खेती में काफी जमीन आ सकती है, 
बढ़ सकती है। और दसवाँ हिस्सा जमीन गाँव की सामुदायिक खेती के काम में 
रहे, ऐसी हमारी मंशा है और गाँववालों को भी उस दिद्या में सोचने और करने 
के लिए कहते रहते हैं। वहाँ ६० या ७० इंच बारिश होती है और चार या 
पाँच महीने बारिश होती रहती है । जब बारिश्व होती है, तब खूब पानी होता 
है । यदि उस पानी का उपयोग खेती के काम में किया जा सकता है, 
छोटे-छोटे नहर बनाये जा सकते हैँ, तो खेती की आमदनी भी बढ़ सकती है 
और आज जिसे वहाँ वेट लैंड कहते हैं, बह भी दो गुना, तीन गुना बढ़ सकती है। 
जितना आज तक इज्जीनियर लोगों ने निरीक्षण किया है, उस पर से हमें लूगता 
है कि यदि पाँच या छह साल का प्रोग्राम वहाँ किया जायगा, तो तीस-चालीस 
हजार एकड़ जमीन पानी के नीचे आ सकेगी और कम-से-कम एक फसल के लिए 
और उसमें से आधी दो फसल के लिए और दस-एक हजार एकड़ जमीन तीन 
फसल के लिए पानी के नीचे आ जायगी । यदि इतनी जमीन हमको पानी की खेती 
के लिए मिल जाती है, तो आमदनी की मात्रा काफी बढ़ जाती है और धीरे- 
धीरे उसी खेत में से पैदावार बढ़ने की गुंजाइश हो जाती है। देखा है कि यदि 
ऐसी छोटी-छोटी नहरें बनाना हो, तो औसत खर्चा एक एकड़ के पीछे ५०) से 
लेकर १००) तक आ जायगा। विपुल पानी होते हुए भी गर्मी के दिनों में वहाँ 
* पानी की बहुत कमी रहती है। आज आप वहाँ चले जायेंगे, तो उनको नहाने 
के लिए पानी नहीं मिलेगा। कहीं याँव में दो-दो मीरू जा करके पानी लाना 
होगा और कपड़े धोने का सवाल बहुत ही कम मात्रा में करता होगा। 
इसलिए गाँव-गाँव में जहाँ स्वच्छता है, वहाँ कुएँ बनाने का काम हम अपने हाथ 
में लेता चाहते है । 4 8 22 हट 2 

इस साल १७ गाँवों में कुएँ बनाये गंये और अंभी काम चाल है। गाँव-सभा 
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की तरफ से ही कुआँ बनाया जाता है। पचासेक हपये, सावन, औजार उन्हें 
दिये जाते है' और फिर सारा काम गाँववाले ही कर लेते हैं। ८ दिन में, १५ दिन 
में एक कार्यकर्ता वहाँ पहुँचता है। जितना काम हो गया, इसका गाँववाले हिसाव 
रखते हूँ और उसके अनुसार उनको मजदूरी दी जाती है। कुएँ बनाने का काम सब 
गाँववाले कर छेंगे, उस दिशा में हमारी कोशिश है। १७ गाँवों में कुएँ बनाये गये, 
तो संभव है, ८-८, १०-१० कारीगर एक-एक गाँव में छग जायें और १०-१० 
कारीगर पीछे एक-एक कुओआँ तैयार हो जाता है। तो अगले साल एक कुर्ओँ, दो कुएं, 
तीन कुएँ और चार कुएँ तक बनाने की शक्ति उनमें आ जायगी। जिस तरह 
से गाँव आज बसे हुए हैं, उस तरह से उनमें यदि सामुदायिक काम करना हो, तो 
आज गुंजाइश नहीं है। इसलिए यह सोचा गया कि जहाँ-जहाँ हमारे केन्द्र 
बने हैं, वहाँ-वहाँ एक-एक केन्द्र के गाँव में गांवी-घर भी बनें। गांधी-घर को 
आप कम्युनिटी हाउस भी कह सकते हैं, उद्योग-मंदिर भी उसका नाम रखा 
जा सकता है। अस्सी फुट की लम्बाई और बारह फूट की चौड़ाई और चारों 
ओर से इसका वरामदा, ऐसा एक मकान, जिसका दाम दो-ढाई-तीन हजार 
रुपया हो जायगा, हरएक गाँव में बनाया जायगा। यह हमारी सारी प्रवृत्तियों का 
मध्यविन्दु रहेगा या मध्यवर्ती केन्द्र । कार्यकर्ता भी यहीं रहेंगे, वालवाड़ी चलाना 
हो, तो यहीं चलेगी । पाठशाला आदि का काम यहीं से होगा। चरखे चलाना हो, 
बुनाई शुरू करनी हो, तो इसी गवी-घर में चलेगी | सारे उद्योग इस उद्योग- 
मंदिर के इ्दे-गिर्द खड़े किये जायँगे। गाँववाले थे सारे उद्योग करते रहेंगे और 
अपने गाँव में आमदनी बढ़ाने का जरिया उसके द्वारा उनको पर्याप्त मात्रा में 
बढ़ेगा। जिले में आज परिस्थिति ऐसी है कि इतना पिछड़ा हुआ भाग होते 
हुए भी यह सरप्छस जिला माना जाता है। दो-चार छाख रुपये का अनाज भी 
इस जिले से वाहर जाता है। जंगल की आमदनी भी इस जिले में काफी है। 
१४ लाख की आमदनी होती है । जंगल की चीजें भी बहुत वाहुर चली जाती 
हैं। ये सारे उद्योग यदि ठीक-ठीक संगठित किये जायें, तो खेती के अछावा कहीं 
अधिक बड़े पैमाने पर उद्योग खड़े किये जा सकते हैं और उनको उसीसे 
आमदली प्राप्त हो सकती है । भगवान्‌ ने वहाँ सम्पत्ति इतनी दी है कि यदि 
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ठीक ढंग से ५-१० साल वहाँ काम होता-रहे, तो कोई कारण नहीं कि दूसरे देशों 
जितनी आमदनी उस क्षेत्र में से पैदा न हो । जापान में भी ऐसा ही एक-एक गाँव में 
तीन गना, चार ग॒ना जंगल होता है और १६ फीसदी, २० फीसदी जमीन में 
खेती की जाती है। लेकिन हमारी खेती के अनुपात में वहाँ दस गुनी- आमदनी 
होती है और जंगल का भी उन्होंने उपयोग किया है। जंगल गाँव की मालिकी का 
होता है। यहाँ भी वहाँ जैसा नया कानून वन रहा है, ग्राम-पंचायत के मातहत 
यह.जंगलू रहेगा और यदि उनको धीरे-धीरे जंगल-अभिवद्धि का प्रोग्राम या 
कार्यक्रम दिया जा सके, तो जंगल की आमदनी भी काफी बढ़ेगी। वहुत बड़े 
पैमाने में जंगल का उपयोग उनके सामने आ जायगा। 
-घोजना की दृष्टि से अपेक्षाएँ ः 
वहाँ मुख्य सवाल है, कार्यकर्ताओं की कमी किस तरह. पूरी हो ? लेकिंत 
जब से हमने देखा कि लिखे-पढ़े लोगों के न होते हुए भी काम चंरल सकता है, 
तव हमारे हृदय में अब धीरज पैदा हुआ है कि गाँववालों की तरफ से ही हमें 
कार्यकर्ता मिलते रहेंगे। उनकी तालीम का प्रवन्ध भी हम करः सकेंगे। एक साल 
में, दो साल में वे ही अच्छे कार्यकर्ता वन जायेंगे। आज ५ या ६ जगहों पर 
खेती की शिक्षा का प्रवन्च हम कर रहे हैं। हरएक गाँव में दसवाँ हिस्सा सामुदायिक 
खेती के लिए रखा है। यह अन्त में जाकर डिमास्स्ट्रेशन फार्म के रूप में हरएक 
गाँव में खेत वनेगा। . उसके लिए कार्यकर्ता चाहिए। उसी गाँव से कार्यकर्ता 
इस काम के लिए हमारे पास आयेगा और शिक्षा पाने के बाद अपने गाँव में जाकर 
खेती के सहारे वहाँ शिक्षण का काम वह अपने हाथ में ले लेगा। यह जो वितरण 
की शिक्षा है, वह उन्हें आज मिले-या भले दो साल के वाद मिले; लेकिन उनके 
जीवन के .जो सारे पहल हैं, उद्योग है, खेती का उद्योग है, उसकी शिक्षा, यह जो 
कार्यकर्ता याँव से हमारे इन छह केन्द्रों में आयगा, उसकी तालीम एक साल 
पूरा हो जाने के वाद शुरू होगी। अगले सारू ४० जगहों में काम कर सकेंगे, 
क्योंकि उन छह केन्द्रों में चालीस.- छोग लेनेवाले हैं, जिनकी शिक्षा होगी। और 
फिर चालीस केन्द्रों में तालीम शुरू होगी॥। अग्रले साल हम यह ४०० केन्द्रों में 
डिमान्स्ट्रेशन चला सकेंगे, ऐसी आशा: है । 
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दूसरा सवाल है कि बड़े पैमाने पर यदि वहाँ रास्ते बनाना हो, छोटी-छोटी 
नहर आदि बनाने का, इरीगेशन प्रोजेक्ट का काम हाथ में लेना हो, तो उसके लिए 
इञ्जीनियर या ओवरसीयर जैसे आदमी की वहुत आवश्यकता रहेगी। आज दो 
इज्जीनियर हैं हमारे पास, तो उन्हीं लोगों में से ६-८ लड़के हमने ले लिये और 
गत तीन महीनों से वे .इल्जीनियर के साथ काम करते हैं। तीन महीने के बाद 
भव ऐसी परिस्थिति आयी है कि वह खुद जा करके सर्बे कर लेते हैं। गुजरात 
यूनिवर्सिटी से १४ इज्जीनियर भी वहाँ आये हैं। उन्होंने भी सर्वे का काम हाथ 
में लिया है। करीब-करीव पाँच हजार एकड़ का सर्वे वे लोग करेंगे। उसमें से 
अगले साल की याने “५६-५७ साल की योजना तैयार होगी। और अगस्त से 
हमारे सर्वे और इञ्जीनियरिग का स्कूल शुरू होगा। वहाँ के स्थानिक तथा बाहर के 
लड़के भी वहाँ लिये जायेंगे। और इज्जीनिर्यारिंग का कोर्स वैसे तो बहुत बड़ा होता 
है। लेकिन वर्षा के मौसम में उनका बलास रूम का कार्यक्रम रहेगा। ६-८ 
महीने वह प्रत्यक्ष काम में, इरीगेशन में, फारेस्ट कब्जरवेशन में, जमीन तोड़ने 
में, वंडिंग लेवेलिंग में इस तरह का काम करते रहेंगे और फिर पानी के मौसम 
में शिक्षा के लिए अगले सार आयेंगे। त्तीत सारू उनका कोर्स भी चलता 
रहेगा। तीन साल में काम भी करते रहेंगे, और ऐसे ५० से ७५ लोग हम 
देने का सोच रहे हैं, जिनका अभ्यासक्रम १ अगस्त से शुरू होनेबाला है। 
खेती के लिए जो लिये जायँगे, उनका अमभ्यासक्रम १ जुलाई से शुरू होनेवाला 
है भौर ग्रामीद्योगों की तालीम देने के खयाल से वहाँ यह योजना वनायी गयी 
है। जिस गाँव में पहले घानी बनाना हो, उसी गाँववाले लोग आते हैं, आयेंगे। 
एक महीना, दो महीना घानी' के ऊपर काम करेंगे, घाती अपने गाँव में वनायेंगे 
और वहाँ जाकर चलायेंगे। अभी जब ये मकान बनाये गये, जिनको मैने गांधीयर 
कहा, तब आज तक उनको अनुभव नहीं था ईटें बनाने का, फिर भी ग्राम-राभा की 
तरफ से ही ईठें बनायी गयीं। एक अड्रोस-पड़ोस का मिस्त्री खोजा, उसको हमने 
कह दिया कि लोगों के साथ जाकर दो-चार रोज काम करना है, उनको सिखाना 
है, भद्ठी लगाना है। तो वह भद्ठी भी लगाने छगे। वे नहीं वना सकते थे. 
ऐसी उनकी धारणा थी। लेकिन गांवीघर जिले में, गाँव-गाँव में बनाने का काम 
किया। ईटें बनाने का कास भी हुआ । आज हसने तीन इंजीनियरिंग रिसर्च 
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के प्रोजेक्ट हाथ में लिये है। वहाँ राज या मेशन काम करता है। तो एक 
मेशन हमने बाहर से छाया है। और गाँव के पाँच आदिवासी उसके साथ 
काम करने लग गये हैं। एक योजना हमारी पूरी हो जाती है, तो एक के 
बदले पाँच मेशन हमारे तैयार हो जाते हैं। अगले साल काम यदि देना हो, 
तो आज की अपेक्षा पाँचगुना हम काम कर सकेंगे । इस तरह से आदमी की 
कमी नहीं रहेगी, इस नतीजे पर तीन-चार महीने के अनुभव से मैं आया हूँ। 
बहुत अन्दाज में मैं था पहले। और हम-जैसों को न राज का काम आता है, न 
बढ़ईगिरी का काम आता है और न कुछ काम आता है। बोलना आता है और 
कुछ नहीं आता | फिर हमने सोचा कि न इस क्षेत्र में कारीगर-वर्ग है, न कारीगर- 
वर्ग बाहर से लाकर काम हो सकता है। कोरापुट जिला उड़ीसा में एक ऐसा 
माना गया है कि जो शिक्षा के लिए काले पानी जैसा माना गया है। वहाँ कोई 
अधिकारी नहीं आता था । यदि आता था, तो वहाँ उसको दंड के रूप में भेजा जाता 
था। ऐसे इलाके में बाहर से छोग भी कैसे आयें ? लेकिन अभी तीन या चार महीनों 
के अनुभवों के बाद हम यह कह सकते हैं कि वाहर के लोगों की कोई आवश्यकता 
नहीं है।. वहाँ स्थानिक लोग तैयार हो सकते हैं और कोई आवश्यकता नहीं है 
कि उनको लिखना-पढ़ना आना ही चांहिए। यह नया दर्शन है। हम तो समझते 
रहे कि लिखना-पढ़ना तो थोड़ा आना ही चाहिए, यदि दृकान चलाना हो, यदि 
हमारा कुछ-न-कुछ काम करते रहना हो। लेकिन अभी जो अनुभव आया, 
उस पर से दीखता है कि हाथ से अगर कारीगरी आती है, तो वह अच्छा 
कारीगर बन जाता है, अच्छा कर्मी भी बन जाता है। आज जो भूदान में 
और बँटवारे में काम कर रहे हैँ, उनमें कितने पढ़े-लिखे लोग काम कर रहे हैं ? 
इस तरह स्थानिक छोगों में से ही, आदिवासियों में से ही अच्छे-अच्छे लड़के, 
« जो गाँव की लीडरी कर सकते हैं, ऐसे लड़के और गाँव में हम चले जाते हैं तो 
हमारे इण्टरप्रेटर का भी काम करते हैं। वह पढ़ा हुआ लड़का नहीं है। फिर 
भी हमारी भाषा गाँववालों को समझाने का काम उसको करना पड़ता है। क्योंकि 
कभी शहर में वह चार-छह महीने रहा है और वह टूटी-फूटी उड़िया भाषा 
बोलता है। आदिवासियों की भाषा अल्य है और हमलोगों की भाषा अलग 
है। आदिवासियों में जितनी जातियाँ हैं, उनकी अलूग-अलूग भाषाएँ हैं । 
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आज तीस-चालीस लोग हमारे वहाँ द्विभापी का काम करते हैं, जिस परिस्थिति 
में वहाँ का काम आज हो रहा है। छेकिन छोटे-छोटे गाँव, गाँव में सवका सहकार, 
गाँव के सारे छोग प्रामाणिक और एक दफे बैठ जाते हैं और उनके दिमाग में 
वह चीज बैठ जाती है या तो वह मंजूर कर लेते हैं, और वह काम कर डालते हूँ। 
जल्दी वह मंजूर नहीं करेंगे। जब उनके साथ हम वातचीत करते हैं और जब 
वह हाँ-हाँ करने लगें, तो समझ जाना चाहिए कि वह कुछ करनेवाले नहीं 
हैं। जब वह शान्ति से सुनते हैं भर हाँ-हाँ नहीं करते, तब हम समझ जाते हैं 
कि हाँ, कुछ सोचने की दिश्ञा में उनका मगज काम कर रहा है। बाद में वह 
बतला देते है! कि ठीक है, आपने जो कहा है, वह हमने पूरा समझ लिया है। अभी 
हम आपस में बैठेंगेी, फिर शाम को आपको बतला देंगे । कभी पहले आपको नहीं 
वतलाये, तो हम मानते हैं कि यह जो अछूग करके एक साथ विचार करने लगते 
हैं, तो उनकी तालीम का जरिया खुल जाता है। खुद वह विचार करें और 
विचार के बाद यह तय करें कि खुद उनको करना है या नहीं करना है। यदि 
करना होता है, ऐसा उनके जरिये तय होता है, तो जरूर उनकी ताकत बढ़ती 
है और एक-एक काम बह हाथ में छेते रहेंगे, तो आगे बढ़ते रहेंगे, इसमें शक 
नहीं । इसलिए समान बँटवारा होने के कारण एक गाँव में आवहवा पैदा हुई 
है, उत्साह बढ़ गया है। उनमें विश्वास पैदा हुआ है, जाग्रति आयी है, वह सोचने 
लगे हैं। और आज तक हम कहते थे, एक तो सुनते थे और छोड़ देते थे। उस 
पर वह विचार भी करने छगे हैं। और यही हमारी वहाँ काम करने की पूँजी 
है। पैसा आता है और आता भी रहेगा; लेकिन वहाँ की जो पूँजी २० हजार 
परिवार हैं, उनका मानस यदि हम उस दिद्ञा में नहीं मोड़ सकेंगे, तो आगे हम 
बहुत कुछ नहीं कर सकेंगे । 

मैने अपेक्षा रखी है कि पाँच साल में गाँव-गाँव में, आज वहाँ पाठशाला 
नहीं है और सरकार की तरफ से भी छह हजार गाँवों में कोरापुट जिले 
में सिफे दो सो या चार सौ जगहों पर पाठणालाएँ हैं---तो बिल्कुल 
कोरी पटिया हैं| लिखना है तो, जब जो भी वहाँ जायगा और 
लिखने के लिए उसके दिमाग में कुछ होगा, तो लिख सकेगा। अब 
गाँवन्याँव में पाठशाला बनेगी, यदि दसवाँ हिस्सा जमीन हमारी खेंती 
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के काम में आयेगी, अच्छा खेत तैयार होगा, तो उस खेत के साथ हमारी पाठशाला 
चलेगी। दो-चार साल के बाद पाँच-छह हजार लड़के जिस खेत के साथ मिली 
हुई पाठशाला में पढ़ते रहेंगे, उनमें धीरे-धीरे यूनिवर्सिटी तक की तालीम 
वह पा सकेंगे। भले ही उनकी भाषा में उनकी किताब हो या न हो। ., 

आज हमने एक किताब तैयार करायी है। उड़िया भाषा में उनकी लिपि 
सीखने के लिए अपने कार्यकर्ताओं के लिए हमने एक गाइड बनाया है। अभी 
हमारें कार्यकर्ता पहले उनकी भाषा सीखेंगे, फिर उनकी भाषा में किताब 
लिखने का काम शुरू होगा, फिर उनकी शिक्षा का माध्यम लेकर शिक्षा शुरू 
होगी। आपका बहुत समय मैंने लिया, लेकिन और भी ज्यादा मैं कह सकता 
था, लेकिन एक घंटा हुआ, और अभी मैं ज्यादा समय नहीं छेना चाहता। 
लेकिन मैं बहुत आशा से भरा हुआ हँ। और उनकी सच्चाई और श्रद्धा के कारण 
उन्हें बहुत विश्वास पैदा हुआ है कि यद्यपि वे आदिवासी हैं, पिछड़े हुए हैं, 
उनमें काम करने की ताकत नहीं है, फिर भी चार-पाँच साल में वे बहुत आगे 
बढ़ जायेंगे, उनकी हालत भी सुधरेगी। माली हालत सुबरेगी। इतना ही नहीं, 
लेकिन नैतिक व दूसरी-दूसरी दिशाओं में भी वह आगे वढ़ सकेंगे। परमेश्वर 
क्षपा करे और उस दिशा में ले जाने की शक्ति हमको और आपको दे । 


इसके वाद कांग्रेस के अध्यक्ष श्री ढेबरभाई का भाषण हुआ । 


श्री उच्छुंगराय ढेबर 
राष्ट्रपतिजी; पू० विनोबाजी, साथियों, वहनो और भाइयो ! 

आप सुन रहे थे और मैं भी सुन रहा था--अण्णा साहब की बात, कोरपुट 
के प्रयोग के बारे में । भूदान का काम जिस तरह चल रहा है, उसे उतने आन्तरिक 
रूप से नहीं जानता हूँ । लेकिन सारे हिन्दुस्तान में घूमता हूँ और देखता हूँ, वहाँ 
के साथी लोगों सें. मिलने का मौका मिलता है। इस आन्दोलन का बाहर जो 
प्रभाव है, उस बारे में कुछ कहूँगा । 

दुनिया के प्रत्याघात 

किसी चीज की प्रवृत्ति में शुरहू-शुरू में कठिनाई होती है। भूदान का 

आन्दोलन एक जबर्दस्त आन्दोलन है। समाज में एक व्यवस्था चल रही थी। 
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एक हवा थी, वह एक रास्ते पर चंल रहा था | यह कोई छोटा समाज नहीं था । 
कई करोड़ों का यह समाज रहा है। कोई एक-दो साल से भी यह नहीं चलछ रहा 
था। हमेशा से, सदियों से इस रास्ते पर चंछ रहा था और जिस रास्ते पर जा 
रहा था, उस रास्ते को ज्ञास्त्रकारों का और हुकूमत का कुछ सहारा भी था। 
जिस तरह एक आदमी जब दूसरे आदमी को काटता है, कत्छ करता है, तब 
हम उसे खून कहते हैं और उसको सजा मिलती है। लेकिन एक समाज जब 
दूसरे समाज पर हमछा करता है, तो हम उसे खून नहीं कहते हैं, युद्ध कहते 
हैं। इस तरह हिल्दुस्तान में कहो, सारी दुनिया में कहो, जहाँ समाज-रचना 
और अर्थ-रचता का सवाल था, कितने ही इस प्रकार के मूल्य माने गये थे। 

सारी अर्थ-रचना एक सिद्धान्त पर कायम की गयी थी कि जहाँ तक एक 
आदमी कानून की मर्यादा में रहकर मुनाफा करता हो---फिर वह कितना भी 
मुनाफा करता हो, उसको मुनाफे की छूट है। अंग्रेजों का साम्राज्य नहीं था, 
पैसे का साम्राज्य था और इस पैसे के साम्राज्य के नीचे हम सव दवे थे । भूदान 
का आन्दोलन इन्हीं तमाम मूल्यों के वदलछने का एक आन्दोलन है। चूंकि 
बड़ी मछली छोटी मछली को खाती थी, तो यह बड़ी मछली और छोटी मछली 
को समझाने का आन्दोलन है । बापू जब स्वराज्य की लड़ाई लड़ते थे, तव 
हिन्दुस्तान की अर्थ-रचना की वात कहते थे कि मेँ ट्रस्टीक्षिप का सिद्धान्त हिन्द 
स्तान में छाना चाहता हूँ। बापू का जो स्वप्न था, उस स्वप्न को अमल करने 
का यह आन्दोलन है। साढ़े चार साल में आप सबने जितनी प्रगति की है, वह्‌ 
देखकर मेरे हृदय में उत्साह बढ़ता है। कांग्रेस ने दो-चार दिन पहले एक 
किताव निकाली है। भूदान के प्रत्याघात सारी दुनिया में कितने अच्छे हुए 
हूँ, वहाँ तफसील से दिये गये हैं। आप जब पढ़ेंगे इस किताब को, तो आपको 
पता चलेगा कि दुनिया में एक राष्ट्र नहीं, एक देश नहीं, एक मुल्क नहीं, जहां 
इस प्रवृत्ति का असर न पहुँचा हो। क्यों ? इसीलिए “कि जहाँ तक दुनिया के, 
संसार के लोग हैँ, वह आज तड़प रहे हैं, उस प्रकार की समाज-रचना के लिए, 
जहाँ इन्माफ हो, जहाँ सेवा-भावना हो, जहाँ प्रेम हो। बड़े छोगों की बुद्धि तेज 
होती है, लेकिन इस प्रकार की वृद्धि में हमेशा एक जोखिम रहती है। वह तक॑- 
प्रधान बुद्धि बन जाती है, लेकिन जन-साधारण की. बुद्धि एक सरल बुद्धि होती 
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है। सरलता से लोग देखते हैं, इसलिए दो युद्धों का उनको परिचय है, अनुभव 
है। आथ्िक, सामाजिक बाजू तो ठीक है, लेकिन दुनिया का जो नैतिक अधः:पतन 
हुआ है, वह अपनी आंखों से देख रहे हैं। और जनता का जो व्यवहार है, वह न 
कानून से चलता है, न पुलिस से चलता है, पर नीतिमयता से चलता है। पिता 
और पुत्र के बीच का सम्बन्ध, पति और पत्नी के बीच का सम्बन्ध, समाज के 
एक अंग और दूसरे अंग के बीच का सस्वन्ध, यह कोई कानून से नहीं चल सकता। 
समाज की हस्ती के लिए जिन मूल्यों की आवश्यकता है, पिछले दूसरे महायुद्ध 
में एक प्रकार का धक्का उन्हें पहुँचा है। तो आज' हिन्दुस्तान का समाज. कहो, 
दूसरे देशों का समाज कहो, सब चाहते हैं कि इस प्रकार का मार्ग निकले जिंसमें 
मानवजाति, मानव की हैसियत से रह सके । 


भानवता की ओर मानव की दोड़ 


विनोबा जी ने जो सेवा की है, वह हिन्दुस्तान की जनता की ही नहीं, सारी 
दुनिया की की है और उन्होंने जो उपाय दिखाया है, जो इलाज दिखाया है, वह 
इलाज सिर्फ १९५६ साल के लिए नहीं है, २०, २१, २२ वीं सदी के लिए भी 
है। मानवजाति के लिए आज दूसरा कोई चारा नहीं । जिस रास्ते वह आज 
जा रही है, उस रास्ते पर चलती ही रहे, तो विनाश के रास्ते ही जायगी । 
आम जनता का काम करने का तरीका अछूम होता है । बड़े-बड़े लोग जब 
अखबारों में बहस करते हैं, तब छोटे-छोटे छोग अपने ढंग से अपना-अपना कार्य 
करते रहते हैं। आज से एक साल पहले हमने देखा कि पाकिस्तान में एक बड़ी 
वहस चल रही थी । बड़े-बड़े छोग पाकिस्ताव की कान्स्टीट्यूशनक असेम्बली 
में सोचते थे कि किस प्रकार का विधान तैयार करें। वहाँ चुनाव आया, जनता 
ने एक फैसलछा कर लिया । जिस शख्स ने पाकिस्तान को पाकिस्तान दिलाया, 
उस शख्स की पार्टी को एक दिन हरा दिया गया। ढाई साल से इंग्लैंड और अमेरिका 
कुछ दूसरी चीज सीलोन के बारे में सोच रहे थे। कोई मिलिटरी पैक्ट की बात 
कर रहा था, कोई अन्य चीज की । एक दिन जनता ने फैसलछा कर लिया कि 
हमारा इस चर्चा के साथ कोई ताल्लुक नहीं है। अमेरिका की कुछ तैयारी 
अमेरिका के पास रही, इंग्डैंड की तैयारी इंग्छैंड के पास रही; वहाँ भंडार- 
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नायक आ गये। आज सारे संसार में जो जाग्रनति फैल रही है, वह न एक 
राष्ट्रनेता के कब्जे में रहनेंवाली है, न जनता के। जनता सिद्धान्त की ओर जा 
रही है। चाहे वह हिन्दुस्तान की जनता हो, चाहे दूसरे देशों की । मानव- 
जाति को जीना है, मानवजाति को आगे वढ़ना है, मानवजाति को मानवजाति 
की हस्ती बढ़ानी है, मानवजाति को मानवीय तरीकों से रहना है। तो यह 
भूदान का आन्दोलन हिन्दुस्तान के लिए ही नहीं है। यह हिन्दुस्तान में ही सीमित 
नहीं रहनेवाला है । एक व्यापक आन्दोलन बनवेवाला है। मैं इस दृष्टि से 
इस आन्दोलन की ओर देख रहा हूँ । 


भूवान का लक्ष्य क्या हो ? 


इस आन्दोलन को इस दृष्टि से जब में देखता हूँ, तो आपके सामने दो-तीन 
चीजें रखने की इच्छा होती है। हम जब सोचते हैं, भूदान की समस्याओं के 
बारे में, तो कभी-कभी हम मामूली प्रयोगों के लिए सोचते हैं। में समझता 
हूँ कि वहाँ वक विनोवाजी समझते हैं और हमको समझाना चाहते हैं कि जो 
कोरापुट का प्रयोग है, और जो दूसरी जगह चल रहा है, वह एक दृष्टान्त 
है कि भूदान-क्रान्ति किस तरह चलनेवाली है, आदमी को आदमी किस तरह 
से वनानेवाली है । भूदान कहो, सम्पत्ति-दान कहो, ग्राम-निर्माण कहो, हमारी 
क्रान्ति के हथियार हूँ, शस्त्र हैं। जितनी कुशलता से इन द्षस्त्रों का हम उपयोग 
करेंगे, उतनी हमारी ऋरान्ति आगे बढ़नेवाली है। तो सफलता की शर्ते क्‍या 
हो सकती है। कल जयप्रकाशजी नें दो चीजें कहीं। एक अन्त:शुद्धि की । हम 
हम सवको उस रास्ते पर जाना है, जिस रास्ते पर बापू हमको ले चले थे। लेकिन 
इसमें एक जोखिम भी में देखता हूँ । जो कुछ भी हम करें, वह स्वाभाविकता 
से करें। एक हवाई जहाज जब उड़ता है, तब छोटे-छोटे कल-पुर्जे के लिए खयाल 
रखना होता है। हमारी छोटी-से-छोटी भावना कितनी शुद्ध है, कितनी अशुद्ध 
है, इसकी हमको जाँच करनी है। एक दूसरी वात्त | कोई दूसरा क्या करता 
है, यह हमको नहीं देखना है। मेरा कर्तव्य क्या है, अगर मैं सही ढंग से चलूँगा, 
में कोशिश करूँगा, तो त्रिकोण का एक कोण ठीक हो जायगा और सारा जो हमारा 
प्रशोग है, ठीक बन जायगा। एक-एक कार्येकर्ता को यह खयाल रखना है कि 

छ 
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विनोबाजी की सारी तपरचर्या के लिए हम सभी जिम्मेदार हैं। इस तरह से हमको 
सोचना है। विनोवाजी को-हम जमीन ला देंगे, तो वे खुश होंगे, इसमें कोई शक 
नहीं है लेकिन विनोबवाजी को इससे भी ज्यादा खुशी होगी, जब उनको हम 
विश्वास दिला देंगे कि जिस ढंग से वे करना चाहते हैं, हम कर - रहे हैं। एक 
दूसरी चीज हमको करनी है। वह चीज यह है कि दिन-प्रतिदिन हमें खुद आगे 
बढ़ते रहना है। भूदान के मुताबिक हमको जीवन बनाना है। जो अनुबंध का 
कार्य नयी तालीम में आता है, उसी तरह भूदान का अनुबंध अपने जीवन के 
साथ छाता है । लेने का युग बदलकर देने का युग दुनिया में शुरू करना है। 
तो हमको देना सीखना है । हर मिचट, हर क्षण समाज को देने का सोचना है। 
जिस क्षण हम समाज को नहीं देते हैं, उस क्षण हम समाज के पास से कुछ लेते 
हैं। एक बैलेन्स शीट हमको बनानी है--हर रोज' की, कि आज हमने समाज 
के पास से कितना लिया और कितना दिया। कार्यकर्ताओं की संख्या की जरूरत 
है, लेकिन साथ-साथ कार्यकर्ताओं के गुण की भी जरूरत है। मेरा जो कुछ 
खयाल है, पिछले दो-तीन साल में जितने कार्यकर्ता विनोवाजी को मिले हैं, 
उतने किसी दूसरी संस्था को राष्ट्र में नहीं मिले हैं। चूंकि यहाँ तो न कोई पद 
मिलतेवाला है, न कोई ओहदा मिलनेवाला है, फिर विनोवाजी को कार्यकर्ता 
क्यों मिलते हैं ? यहाँ इतनी संख्या में आप क्‍यों आये हैं और विनोवबाजी के पास 
से क्या लेना है? वे आपको पुस्तकें देंगे, कुछ उपदेश देंगे और आपकी जो सम्पत्ति 
है, वह छीन लेंगे। फिर भी आपको इतने कार्यकर्ता मिलते हैँ, तो इसीलिए 
मिलते हैं कि विश्व में वायुमंडल क्रान्ति के अनुकूल है, हिन्दुस्तान का 
वायुमंडल अनुकूल है और बड़े-बड़े, छोटे-छोटे, आदमी भी अनुकूल हैं भूदान के 
लिए। लेकिन ये कार्यकर्ता मिलने के वाद हमको देखना है कि हमारा जो 
प्रयोग है, वह मामूली प्रयोग नहीं है। सम्पूर्ण वैज्ञानिक प्रयोग है और किसी 
भी वैज्ञानिक लेवोरेटरी में सोशयालाजी वह सीख सकता है, वैसा प्रयोग है। 
तो मुझे विश्वास है कि हम सब कार्यकर्ता विनोबाजी को विश्वास दिलायेंगे 
कि जिस दृष्टि से वह हमसे काम लेने की इच्छा रखते हैं, वह हमारी कोशिश 
रहेगी। इतना आपके सामने रखकर मैं बड़े साथियों के सामने दो-तीन चीजें 
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रखना चाहता हूँ । क्योंकि हमको आम जनता को सामने रखकर काम 
करना है। भाम जनता की शक्ति का भी हमको खयाल करना होगा और 
आम जनता की मर्यादा का भी खाल करना होगा। 
संरक्षण का प्रश्न 

कितनी भी छिपी शक्ति हो आत्म-संरक्षण की, राष्ट्र के संरक्षण की, लेकिन 
जव तक उसको वाहर न छायें, तव तक हम नहीं कह सकते कि जनता आज अपना 
संरक्षण कर सकेगी। हिन्दुस्तान को किसी स्वार्थी दृष्टि से नहीं वचाना है; लेकिन 
हिन्दुस्तान की जनता के प्रति हमारा कर्तव्य है कि उसको हम बचायें। मैं सात 
साल तक चीफ मिनिस्टर रहा। आज भी मैं नहीं कह सकता हूँ कि रिवाल्वर 
और राइफल का प्रभाव है। में इसकी ओर देखता भी नहीं हूँ, छेकिन जब जनता 
का सवाल आता है, तो हमें सोचना पड़ता है, जब राष्ट्र का सवाल आता है 
हमको सोचना पड़ता है। आजादी की रक्षा करना और जनता के दिन-प्रतिदिन 
के व्यवहार की रक्षा करना राष्ट्र का धर्म है। हमको आदर्श की ओर भी देखना 
है और समाज की जो हालत है, उसकी ओर भी देखना है। तो भूदान-ऋषत्ति 
के सिलसिले में हमको यह सोचना है कि शक्ति हम कंसे बढ़ा सकेंगे, अपनी रक्षा 
करने की और देश की रक्षा करने की। मैं लश्कर बढ़ाने को, घटाने की बात नहीं 
करता हूँ। में, किस' तरह जनता में अहिंसात्मक शक्ति पैदा करना, जिससे जनता 
खुद की रक्षा कर सके और राष्ट्र की आजादी की रक्षा कर सके, इसकी ओर 
ध्यान दिलाना चाहता हूँ। तो दूसरा सवाल हमारे सामने यही है कि हिन्दुस्तान 
की भर्थ-रचना हो। समाज को बदलने में कुछ समय जानेबाला है। इतने 
समय में दुनिया में देववॉलाजिकल प्रोग्रेस भी आगे बढ़ रहा है। तो हमारे 
लिए सीचना जरूरी हो जाता है, क्योंकि हमको दुनिया में रहना है। तो किसी 
तरह से आधिक इन्तजाम समाज का करें, जिससे हम कमजोर न रहें। एक 
तीसरा सवाल हैं कि हमारे देश में छोग अपने दिमागी आद्शों के बड़ेन्बड़े' 
सपने रखते हैं। लेकिंत विचार और आचार में इतना अन्तर रहता है और 
आज नहीं, हमेशा हिन्दुस्तान में रहा है, यह जो हमारा दोय है, कमजोरी है, - 
इसको निकालना है। आज भूदान-आन्दोलन की ओर, भूदान-अवृत्ति की ओर 
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जनता श्रद्धा के साथ देख रही है। जनता की जो संस्कृति है, . उस संस्क्ृति- के 
अनुकूल यह आन्दोलन है। समझने में आसान है और आचार में भी आसान 
है। फिर भी जनता दो-तीन बातों की ओर देखती है, तो कभी-कभी जनता 
द्विविधा में पड़ जाती है। आज जो लोग युद्ध में आगे बढ़े हैं, युद्ध की सामग्री 
में आगे बढ़े हैं, वह लोग भी समझते हैं कि युद्ध बेकार चीज है। लेकिन जब 
पाकिस्तान को शस्त्र मिलते हैं अमेरिका की ओर से, तब भदान में पड़े लोगों 
को छोड़कर बाकी के छोग यह सोचने लग जाते हैं कि हम कमजोर क्यों रह 
जाते हैं, पंडितजी क्‍यों नहीं लश्कर बढ़ाते हैं ? इस तरह जब पाकिस्तान 
आथिक समृद्धि बढ़ाता है, पिछले साल में उन्होंने काफी काम किया है, पैदाइश 
ठीक बढ़ी है, तब हिन्दुस्तान की जनता भी सोचने रूग जाती है कि अमेरिका 
कल प्राकिस्तान को इतना तैयार कर देगा तो हमारा क्‍या होगा ? तो इस 
तरह जब आचार की बात आती है, तब हम कार्यकर्ताओं की ओर देखते हैं । 
तो कार्यकर्ता कितनी ही बातें करें, लेकिन अपना जो जीवन का रवैया था, वह 
बदल नहीं सकते हैं । चूंकि विनोवाजी के अन्दर विश्वास है, इसीलिए हमसे 
काम लेते हैं, बाकी जनता के जीवन में और हमारे जीवन के बीच में काफी 
अन्तर है। 
कांग्रेस का आइवासन 


तो इच तीन सवालों का उत्तर हमें जनता को देना है। और व्यावहारिकता, 
वेज्ञानिक ढंग से देना है। कोई हवा में नहीं देना है। मुझे विश्वास है कि हम 
आगे के समय में दो-तीन सवालों. पर सोचने की कोशिश करेंगे। में आप सबको 
यह विश्वास दिलाना चाहता हूँ, कांग्रेस की ओर से और पंडितजी की ओर से 
भी, कि इस भूदान आन्दोलन की ओर हम उतनी ही दिलचस्पी रखते हैं, जितनी 
आप' सब लोग रखते हैं। जो काम विनोबाजी भारतवर्ष के लिए और भारतवर्ष 
के द्वारा विश्व के लिए कर रहे हैं, एक दूसरे ढंग से वही काम पंडितजी कर रहे 
हैं विश्व-शान्ति का दुनिया के लिए। आपने देखा होगा कि तीन दिन के पहले 
उन्होंने लोकसभा में एक बयान दिया अलजीरिया के लिए। अलजीरिया की 
शान्ति के लिए जो आदमी दिलचस्पी रखता हो, उस आदमी के बारे में हम क्यों 
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कह सकते हैं। दुनिया में किसी जगह पर बड़ा संघर्ष होता है, तो पंडितजी हिल 
जाते हैं । मानव-दया से उतका हृदय भरा है, तव भूदान की ओर वे वयोंकर 
दुर्लुक्ष कर सकते हूँ, जब कि जिस प्रवृत्ति से इतना फायदा हो रहा है। एक दृष्टि 
से विश्व-शान्ति का काम भूदान का काम है और में कह सकता हूँ, दावे के साथ 
कि जितनी चिता, जितनी फिकर विनोवाजी कर रहे हैं इस भूदान की, उतनी ही 
पंडितजी कर रहे हैं विश्व-शान्ति की । हमारे बीच में आज राष्ट्रपति पधारे 
हैं । दो दिन से, तीन दिन से ३६ करोड़ जनता आपके सामने बैठी है। क्यों 
बैठी है भाई ? इसीलिए कि वह समझती है कि हिन्दुस्तान की जनता के 
उत्थान का, एक नयी क्रान्ति का काम यहाँ हो रहा है। अगर मैं थोड़ा-सा बीच 
में नहीं आया होता, तो आज वे भूदान में दाखिल हो गये होते। लेकिन में बीच 
में इसीलिए आया कि एक दिन जो हमारे राष्ट्रपति हैं, जिनके हृदय में बापू 
की ऋ्रान्ति के लिए और वापु के हर काम के लिए इतनी इज्जत, इतना आदर, 
इतना प्रेम है, वे वहाँ भी बैठे हैं, तो इस काम को इज्जत मिलती है और शान 
बढ़ती है काम की। हमारे देश में वापू के तीन परम शिष्य हैं। एक राष्ट्रपति 
के स्थान पर बैठकर काम कर रहे है, देश में एक संस्कार का प्रभाव देने का। 
एक प्राइम मिनिस्टर की हैसियत से विश्व-शान्ति का कार्य कर रहे हैं और एक 
हमारे वावा है, जो हमारा नव-संस्करण कर रहे है। जिस मुल्क में इस प्रकार 
की तीन शक्तियाँ हों, उस मुल्क को फिक्र रखने की जरूरत नहीं है। भारत 
की जनता का भाग्य बड़ा है। हमेशा उसकी विजय रहेगी । ;ल्‍ 

इसके वाद सर्व-सेवा-संघ के अध्यक्ष श्री धीरेनद्र मजूमदार ने सर्व-सेवा-संघ 
द्वारा स्वीकृत प्रस्ताव सम्मेलन को पढ़ सुनाया: 


0 «७ गु स्तं ही 
सव-सवा-सघ का प्रस्ताव 

“दुनिया आज अहिंसा की दिश्ला में प्रगति कर रही है। विज्ञान ने ऐसी 
परिस्थिति पैदा कर दी है कि दुनिया को अहिंसा को स्वीकार किये बिना चारा नहीं 

: है। लेकिन जब कि एक तरफ विश्वशांति के लिए सभी उत्सुक दीखते हैं, तब दूसरी 
ओर से सक्तिय अहिसा में विश्वास ठोस रूप से पैदा होना बाकी है। बड़ी 
हिसा पर से श्रद्धा उठ गयी है, लेकिन समाज में छोटी-छोटी हिसा पर अब 
भी श्रद्धा दीख रही है । इसीलिए इन दिवों बार-बार फूटकर हिंसा के प्रयोग 
होते दीख रहे हँ। बिलकुल छोटे कारणों से जनता के कई वर्ग हिंसा के मार्ग 
अखि्तियार॑ करते हैं और उनको रोकने के लिए सरकार भी अक्सर हिंसा का 
आधार लेती है। यह जाहिर है कि हमें यदि अहिंसक समाज प्रस्थापित करना 
होगा, तो छोटी-बड़ी दोनों प्रकार की हिंसा को रोकना होगा। इसके लिए 
कार्यकर्ताओं की सजग रहना चाहिए, हमारी रोजमर्रा की समस्याओं का अध्ययन 
करना चाहिए तथा इसकी कोशिश करनी चाहिए कि अपने इर्द-गिर्द हिसा का 
कोई प्रसंग उत्पन्न न हो। ऐसे प्रसंग हो जाने पर उनको रोकने के लिए अपने 
प्राण समर्वंण करने तक की तैयारी रखनी चाहिए। 

, - “परन्तु अहिंसा की प्रतिष्ठापना के लिए स्थायी उपाय समाज के आर्थिक 
तथा: सामाजिक क्षेत्र में अहिसा. का प्रवेश करने का है। ऐसी विधायक अहिंसा 
की योजना गांधीजी- की कल्पना के स्वराज्य में थी। 

“सूदान-यज्ञ ने गांधीजी की कल्पना के स्वराज्य के लिए रास्ता खोल दिया 
है। पाँच साल के हमारे अनुभव ने सत्य, अहिंसा पर अधिष्ठित शोषणहीन और 
झासन-मुक्त समाज की ओर अग्नसर होने के लिए जो कदम उठाये जा सकते हैं, 

* उसके कुछ उत्तम नमूने पेश किये हैं और यह सिद्ध किया है कि यदि जनता इस 
कार्यक्रम को उठा छे, तो १९५७ तक अहिसक क्रांति हो सकती है। 

“बिहार में २४ लाख एकड़ भूमि-आ्रप्ति से यह सिद्ध हुआ कि अहिंसा से 
ऐक प्रान्त की भूमि-समस्या काफी हृद तक हल हो सकती है। उड़ीसा के संख्या- 
बद्ध ग्रामदान ते जमीन की मालकियत की जड़ें हिला दी हैं। कुछ स्थानों पर 
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ग्रामजनों द्वारा स्वयं-प्रेरणा से किये गये भूमि-वितरण ने हमें वँटवारे की 
कुंजी दे दी है। मध्यप्रदेश में सघन कार्यक्रमों ने यह नमूना पेश किया है कि 
सामान्य कार्यकर्ता भी सामूहिक प्रयत्न से भूमि-आ्राप्ति, वितरण आदि के कार्यक्रम 
को सफलता से पूरा कर सकते हैं। 


“अब हमारा ध्यात समग्र तव-निर्माण द्वारा गांवीजी की कल्पना के ग्रामराज 
के नमूने पेश करने की ओर है। इस वर्ष की भूदान-आन्दोलन की मुख्य घटना, 
उड़ीसा के ग्रामदानों ने इसकी उचित भूमिका तैयार कर दी है। हमारे नये 
समाज में व्यक्ति और समाज, “दोनों का परिवर्तन होगा। उसमें व्यक्ति अपनी 
सारी शक्ति समाज की सेवा में समर्पण करेगा और समाज-रचना ऐसी होगी कि 
जिससे व्यक्ति को पूर्ण विकास का अवसर मिले | इस समाज का अधिष्ठान 
जनता की सत्याग्रह-क्षक्ति होगी तथा इसकी जड़ में आथिक स्वावलंवन, अहिसक 
संरक्षण, मनुष्य के व्यक्तित्व के विकास के उद्देश्य से उत्पादक उद्योगों का 
संयोजन, ग्रामों की न्याय-व्यवस्था तथा समाज को निरंतर अहिसा की ओर ले 
जानेवाला शिक्षण यानी नयी तालीम होगा । 

“अब जबकि इस प्रकार की अहिंसक समाज-रचना के लिए. अनुकूल 
भूमिका पैदा हो गयी है, हमें अपनी शक्ति एक ओर से ग्रामराज-निर्माण. में 
तथा दूसरी ओर से सर्वोदिय के इस संदेश को भारत के गाँव-गाँव- और घर-घर 
पहुँचाने में लगानी चाहिए। इसलिए भूदान के प्रचार-कार्य में खादी, ग्रामोद्योग, 
नयी तालीम आदि सारे रचनात्मक कार्यो के प्रचार का समावेश होना चाहिए । 
उसी प्रकार देश में रचनात्मक काम करनेवाली भिन्न-भिन्न संस्थाओं “तथा 
व्यक्तियों को अपनी सारी शक्ति भूदान-यज्ञ द्वारा उत््न होनेवाके देश के तव- 


निर्माण के काम में लगानी चाहिए। हम आशा करते हैं कि हमारी यह अपील 
सर्वोदिय-प्रेमियों को हृदयग्राह्म होगी। 


यह स्पष्ट है कि सिर्फ कार्यकर्ताओं के संगठन द्वारा और संस्था द्वारा कोई 
ऋति लोकव्यापी नहीं हो सकती । जनता जब अपने आप इस प्रेमसयी क्रांति- 
शवित को उठा लेगी, तभी देशभर में भूमि का उचित वितरण हो सकता है 
तथा अहिसक समाज-रचना की व्यापक बुनियाद डाली जा सकती है। जनता 


यदि स्वयं इस काम को उठा ले, तो देशभर में एक ही दिन भूमि का वितरण 
हो सकता है। इस प्रकार नये अहिसक समाज के लिए बहुत बड़ा कदम उठाया 
जा सकता है। अब यह कोई सिद्ध करने की वात नहीं रही है कि भारत की 
जनता अहिंसा के लिए अनुकूल है। हमें अपने काम को ऐसा बनाना. चाहिए 
कि वह जनगण-हृदय को स्पर्श करें और समाज के सारे स्तर अपने भीतर पैठी 
हुई मालिकी और मिल्कियत की भावना को खतम कर अपना सर्वस्व' समाज 
को समर्पण करें। सर्व-सेवा-संध की भूमिका हमेशा लोकनिष्ठ रही है, इसलिए 
कोटि-कोटि जनता से आग्रह के साथ वह निवेदन करता है कि वे सर्वोदिय के 


स्वप्न को साकार करनेवाले इस भूदान-कार्यक्रम को अपनाकर देश में अहिंसक . 


समाज-रचना की स्थापना द्वारा विश्वश्ञांति की सच्ची राह दिखायें।” 

प्रस्ताव का स्पष्टीकरण करते हुए श्री धीरेन्द्र भाई ने कहा: 

इस प्रस्ताव के तीन हिस्से हैं: (१) समस्या के निराकरण का उपाय, 
(२) विश्वशांति के आन्दोलन की दिशा और उस आन्दोलन की प्रगति और (३) 
सर्वे-सेवा-संघ और जनता को क्या करना है, हमारा आखिरी कदम क्या हो सकता 
है? दुनिया की सारी समस्याओं का समावान अहिंसा से ही करना है। इस वैजा- 
निक युग में यह सिद्ध हो गया है कि हिंसा से समाधान नहीं हो सकता। फिर भी 
हम यह देखते है कि युद्ध के नियोजन में राष्ट्र की आधी आमदनी खर्च कर डालते 
है। संसार में युद्ध कोई नहीं चाहता । दुनियाभर को शज्ञान्ति की खोज है, लेकिन 
नियोजन युद्ध का है। युद्ध न करने का संकल्प करके युद्ध के नियोजन में सारी 
शक्ति लगा रहे हैं। ऐसा क्यों ? लोग न तो पागल हैं, न बेवकृफ ही । अब लोगों को 
यकीन हो गया है कि हिसा में ताकत नहीं है। लेकिन उसकी जगह कोई दूसरी 
ताकत उन्हें मिल नहीं रही है। अभी यह भरोसा नहीं हुआ है कि हिसा से अधिक 
ताकत अहिंसा में है। भृन्य की स्थिति तो नहीं रह सकती। हिंसा को अगर 
छोड़ना है, तो उसकी जगह दूसरी ताकत हासिल होनी चाहिए। आज हिंसा 
पर विश्वास नहीं, अहिंसा पर श्रद्धा नहीं। इस तरह अधर में लटक रहे हैं। 
अत्तः युद्ध को छोड़ने की हिम्मत नहीं करते। यह हिम्मत दिलाने की जरूरत है। 
वह कौन दिलाये ? निःसंदेह वही, जो दुनिया में अह्विसक समाज का निर्माण करने 
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का दावा करता है। अतएवं भारत की ओर नेतृत्व के लिए दुनिया ताकती है । 
भारत की यह जिम्मेवारी है कि वह खुद बड़े-बड़े घस्त्र छोड़ दे । भारत की सरकार 
दुनिया को सलाह दे कि वह शस्त्रास्त्र छोड़ दे। भारत सरकार को ऐसी हिम्मत्त 
दिलाने की शक्ति यहाँ की जनता में होनी चाहिए। लेकिन वह तो छोटी-छोटी' 
हिसाओं में उलझ जाती है। खड़गपुर में क्या हुआ ? समस्या क्या थी ? रेल 
विभाग से कुछ माँगें थीं। उनको पूरी करने के लिए हिसा का तरीका अपनाया 
गया। फिर बाहर अहिंसा कैसे चलेगी ? हम बाहर के मामले में तो सत्याग्रह की 
बात करते हैं, मगर घर में हिंसा करते हैं। विदेशों के साथ अहिसा और स्वदेश्ष में 
हिंसा साथ-साथ कैसे चलेगी ? इस दृष्टि से विचार ही नहीं, संगठन भी करना 
चाहिए। अन्यथा जहाँ क्षुद्र हिसा का प्रकोप बढ़ रहा हो, वहाँ अहिंसा के उपाय का 
प्रथोंग केसे हो सकता है? आप लोग इसका विचार करें। 

* प्रस्ताव के दूसरे हिस्से में कहा गया है कि सन्‌ ५७ तक क्रांति पूरी करनी है। 
समय थोड़ा है, लेकिन माँग भी छोटी-सी है। भूमिहीनों को भूमि दीजिये, इस 
आवाहन से आकर्षण पैदा हुआ। छठे हिस्से के दान से आन्दोलन शुरू हुआ और 
अव स्वामित्व-विसर्जन की घोषणा तक पहुँचे हैं। विहार ने २५ लाख एकड़ भूमि 
इकट्ठी करके यह सावित किया कि अहिसा के मार्ग से यह काम हो सकता है। 
उत्कल के ग्रामदान ने यह प्रमाणित किया कि स्वामित्व-विसर्जन भी हो सकता 
है। अब अगला कदम उठाने की जरूरत है। वह कदम है, अहिसक ग्रामराज्य॑ 
की स्थापना। सर्वोद्य-समाज की बुनियाद ग्रामराज्य है। अहिंसक समाज 
शासनमुक्त ही होता है। लेकिन शासन के निराकरण से पहले शासन के संविभाजन 
की जरूरत है। शासन के संविभाग के लिए ग्रामराज्य की स्थापना आवश्यक है। 
इसलिए भूदान-कार्यकर्ता अब ग्राम-निर्माण के कार्य में छगने की तैयारी करें। 
यह ग्रामराज्य लोक-शक्ति से कायम हो। 

लोग पूछते हैं कि आज जगह-जगह ग्रामयंचायतें तो हैं ही, अब यह ग्राम- 
राज्य को बात क्‍या है ? पंचायती राज्य में प्रामराज्य का कोरा खाका होता है, 
यह ग्रामराज्य राष्ट्रीय राज्य का एक हिस्सा है। वह वास्तविक नहीं है। राज्य 
वास्तव में उसका होता है, जो यह निर्णय कर सके कि किसकी कितनी जिम्मेवारी 


होगी । यह निर्णय करना अगर राष्ट्र के हाथ में हो, तो दूसरी सारी इकाइयाँ राष्ट्रीय 
राज्य का भाग हो जाती हैं। अगर ग्राम यह निर्णय कर सके कि पंचायत, जिला- 
समिति, प्रादेशिक राज्य और मध्यवर्ती राज्य का परस्पर संबंध क्या हो, तो वह 
वास्तविक ग्रामराज्य'ः होगा । 

इस तरह हमारी जिम्मेवारी बढ़ गयी है। हमें एक ऐसे अहिसक समाज के 
निर्माण का आयोजन करना है, जिसमें ग्राम सार्वभौम होगा और ऊपर की 
इकाइयाँ उस प्र अवलंबित रहेंगी। इसका आधार जनशक्ति होगी, जो फौज 
और पुलिस की ताकत से भिन्न होती है। आजादी की लड़ाई में हमने- अहिसक 
साधनों का प्रयोग किया, लेकिन अब हमें राज्य-शक्ति की जगह अहिसक जनशक्ति 
की बुनियाद पर नये समाज की रचना करना है। आशा है, भारत की जनता 
इस आखिरी पराक्रम के लिए.जो आहुति देनी है, उसके लिए तैयार रहेगी। 

इसके बाद राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द्रप्रसादजी का भाषण हुआ। 
राजेन्द्र बाबू : 
पू० विनोबाजी, अध्यक्ष महोदय और मित्रो, 

मैं कई वर्षों से आपके वाषिक सम्मेलन में आया करता हूँ और कुछ देर 
के लिए शरीक हुआ करता हूँ.। इस वर्ष और वर्षों से कुछ अधिक समय दे सका 
हूँ, इसकी मुझे बड़ी प्रसन्नता है। मुझे प्रसन्नता इस 'बात की है कि पिछले दो 
दिनों में यहाँ भूदान-आन्दोलन के सम्बन्ध में बहुत-कुछ सुन सका हूँ और जान 
सका हूँ। मैं भूदान, सम्पत्ति-दान, श्रम-दान, वुद्धि-दान, दान ही दान की बात 
सुनता आ रहा हूँ। आप क्षमा क़रेंगे। मैं कुछ देने नहीं आया हूँ। कुछ- लेने 
आया हूँ। मैं आशा करता हूँ कि कुछ थोड़ा-सा सम्बल यहाँ से ले : जाऊँगा, 


*.. जिससे कुछ दिनों तक काम कर सकूंगा। पहले से भी मेरा विचार था और दो 


दिनों में जो कुछ भी सुना, उससे यह विचार और भी दृढ़ हो गया है। वह 
विचार यह है कि यह आत्दीलून एक अत्यन्त क्रान्तिकारी आन्दोलन है। बहुत 
क्रान्तियाँ संसार में देखी हैं, मगर यह क्रान्ति एक विचित्र क्रान्ति होनेवाली है। 
इस क्रान्ति का फल जितना काच्तिकारी है, इसका तरीका भी उतना ही 
क्रान्तिकारी है। 
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आज तक दुनिया में हम अक्सर एक ही वात सुनते आये हैं कि किस तरह 
से यह चीज हमारी हो जाय, किस तरह से वह चीज हमें मिल जाय । व्यवित यह 
सोचता है कि कैसे वह अधिक धनी हो जाय, कैसे अधिक सम्पन्न हो जाय। राष्ट्र 
और देश सोचते आये हैं कि किस प्रकार से वह राष्ट्र या देश अधिक सम्पन्न हो 
जाय और अगर दूसरे तरीके से न हो सके, तो दूसरे देश को अपने हाथ में छेकर 
भी अधिक सम्पन्न होता चाहिए। इस आन्दोलन में आप छेने की वात नहीं, 
देने की वात करते हो। आपने भूमिदान प्राप्त किया, आपको ग्राम-दान मिले । 
अब आप सम्पत्ति-दान और श्रमदान पर लगे हुए हैं। इसका अर्थ यह है कि लोगों 
से स्वेच्छा से आप सब-कुछ दिलवाना चाहते हैं। आप किसी की मर्जी के विरुद्ध 
उससे कुछ लेना नहीं चाहते। मैं समझता हूँ और आशा करता हूँ कि कानून के 
जरिये से भी आप किसी से कुछ लेना नहीं चाहते । आपको लेने की जरूरत भी 
नहीं है। जो अनुभव आपको हुआ है, यह ऐसा विचित्र और ऐसा अनुप्राणित करने 
वाला अनुभव हुआ है कि उसके वकू पर आप सब-कुछ माँग सकते हैं। इसलिए 
मैं चाहँगा कि आपका यह सारा काम उसी तरह से विना सरकार या शासन 
की सहायता से चलता रहे। 

भू-वित्तण और सरकारी प्रयत्त 

अभी तक भारतवर्ष में भी सरकार ने जो कुछ काम इस तरह से किया 
है, उसमें वह छोगों से उतनी जमीन नहीं छे पायी है, जितनी जमीन आपको 
लोगों ने स्वेच्छा से दी है। इसलिए केवल भारत के सामने ही नहीं, संसार के 
सामने एक बहुत बड़ा महत्त्व का प्रश्न आज उपस्थित है। हम सव चाहते हैं कि 
हमारे जीवन का स्तर ऊँचा हो। भारत ऐसे देश में, जहाँ इतनी गरीबी फैली 
हुई है, जहाँ सव लोगों को भरपेट खाने को नहीं मिलता हो, न सबको कपड़े 
मिलते हैं, न सवको रहने के लिए स्थान है, इस प्रकार की चालना स्वाभाविक 
है। इसलिए यदि हमारी सरकार का ध्यान इस ओर गया और उसने इस वात 


पर जोर दिया कि लोगों के जीवन के स्तर को ऊंचा, सभी आवश्यकताओं को 
पूरा करके वढ़ाया जाय, तो कोई भाइचर्य की बात नहीं हैं। यह उतना ही 


आवद्यक था, जितना अनिवार्य था। 


| । एक खतरा 
पर इसमें जो एक खतरा है, उस पर ध्यान रखना चाहिए। जरूरी चीजों 
को पूरा कर देना एक वात है और उस जरूरत' पर किसी प्रकार का वन्चन नहीं 
रखना दूसरी बात है । उस जरूरत को बड़े ठिकाने तक बढ़ाते' जाना और 
ऐसा कहना कि हम उसको पूरा कर सकेंगे, यह भी एक बहुत बड़ी बात है, 
जो हमारे सामने दूसरे देश हैं, जिनका इस माने में जीवन का स्तर हमसे कहीं 
ऊंचा है, हम वहाँ तक आज शायद पहुँचना चाहते हैं। पर वह देश और ऊंपर 
उठना चाहते हैं और मुमकिन है कि जिस समय तक हम वहाँ पहुँचें, वह और 
आगे बढ़ जायें। इस तरह से इसका कोई अन्त नहीं हो सकता । हमको यह 
आज सोच लेना है कि जीवन के स्तर को हम कहाँ तक ऊँचा करना चाहते हैं, 
'उसकी क्या मर्यादा रखना चाहते हैं, इसका कुछ-त-कुछ आज ही विचार करके 
हम निर्धारित कर हलें। 
यह आग कँसे बुझे ? 
अगर सच पूछिये तो जैसे-जैसे हमारी जरूरतें बढ़ती जायेंगी और उनकी 
पूर्ति होती जायगी, वह जरूरतें और बढ़ती जायँंगी। यह आग की भूख घी से 
हम नहीं बुझा सकते। इसके लिए हमें कहीं-त-कहीं पानी ढढ़ना पड़ेगा और 
जो आपका भूदान का आन्दोलन है, वह हमको पानी दे सकता है । मैं 
इसीलिए इस आन्दोलन को इत्तना महत्त्व देता हूँ। आज हम इस तरह से 
एक रास्ते पर बहते चले जा रहे हैँ, संसार में आज से सौ,डेढ़ सौ, दो सौ वर्ष पहले 
भाष का ईजाद हुआ, उसके बाद जल आया, अब अणुबम के जमाने में अगु- 
शक्ति भी आ रही है। जो देश आज अपने को उन्नत करना चाहता है, वह उस 
समय को वापस जाना नहीं चाहता है, जव कि जल और भाप नहीं थे। अगर 
हो सका, तो वह तो अणुशक्ति को ही अपने हाथ में करना; चाहेगा और जिस 
अनुपात में भाप और जल, अगणुशक्ति बढ़ेगी,उसी अनुपात में हमारी इच्छाएँ 
भी बढ़ती जायेंगी। और विना उस शक्ति के उपयोग के हमारी इच्छा शायद 
पूरी न हो सकेगी। यदि हम उस इच्छा की पूति कर सके और किसी प्रकार 
का झगड़ा और फिसाद न पैदा हुआ, तो अच्छा ही है। पर मालूम नहीं कि 


(रद 


ऐसा हो सकेगा या नहीं। इसलिए हमको इस चीज के लिए तैयार रहना 
चाहिए कि कहाँ तक और कैसे इस झगड़े को मिटा सकते है। इस समय जो 
सारे संसार में झगड़े देखने में आते हैं, वह उन जरूरतों के स्तर के सम्बन्ध में 
ही हैं। जिसके पास कम साधन हैं, वह अधिक साधन प्राप्त करना चाहता है, 
और जब दो देझों या राप्ट्रों में आपस में इस प्रकार से होता है, तो वह भरकर रूप 
धारण कर लेता है। इस अग्ति को जहाँ तक हो सके, आरम्भ में ही काबव में 
करने का प्रयत्न होना चाहिए। और वह अपरिग्रह के सिद्धान्त को स्वीकार 
करने से हो सकता है। भूमिदास, सम्पत्ति-दान, जो भी दान आप चाहते हों, 
सबका जड़ में अपरिग्रह है | इस अपरियग्रह पर जोर दिया जाय और सारे संसार 
के सामने यह आदर्श रखा जाय तो सबसे वड़ा काम हमारा होगा और सबसे 
वड़ी सेवा मानव-जाति की होगी। दूसरे देशों के भी विचारशील लोग इस प्रकार 
से आज सोच रहे हैं। उससे भी स्पष्ट होता है कि भूभिदान में उन्होंने कितना 
रस लिया है। इसमें आश्चर्य नहीं होता कि विदेश के छोगों ने भी, जो आन्दोलन यहाँ 
चल रहा है, उसकी प्रवृत्ति को बड़े चाव से देखा है और उस पर विचार किया है। 
ऋंतिकारी आन्दोलन 


में आशा करता हूँ कि आपका काम ठीक तरह से चलता जायगा और 
दिन-प्रतिदिन अधिक प्रगति करता जायगा । जिससे केवल इसी देश में वहीं, वल्कि 
विदेशों में भी छोग अधिक चाव से समझें । अपरिग्रह केवल अकेले नहीं 
आ सकेगा । उसके साथ-साथ दूसरे भी नियम हमको चाहिए और 
संयम चाहिए। और उसी चीज पर कल आपके सामने बड़े जोरों से ध्यान 
दिलाया गया था। यह एक ऐसा आन्दोलन है, जो मनुष्य के, मानव के सारे 
जीवन को उलट-प्रुछट करनेवाला है। मैं इतनी ही आज्या कर सकता हूँ कि जो 
कुछ आप कर रहे है, इसका असर सारे देश पर दिन-अतिदिन होता जायगा। 
यदि आपके कार्यक्रम को गवर्ममेंट स्वीकार करके अपना कार्यक्रम ने बना 
छे, तो उससे न तो आपको असंतोय होना चाहिए और ने घबड़ाना चाहिए। 
बड़े-बड़े काम संसार में सरकारों द्वारा नहीं होते हैं, गैरसरकारी छोगों और 
संस्थाओं द्वारा होते हैं। भगवान्‌ वुद्ध राज छोड़कर ही संसार को अपनी शिक्षा 


के है के 


दे सके। न तो क्राइस्ट राजा थे और न पैगम्बर मुहम्मद । हमारे देश में और 

हमारी संस्कृति में जो कुछ भी आज हमें मिलता है, वह राजाओं का दिया हुआ 

नहीं, वह साधू, ऋषियों का दिया हुआ है। इसलिए आप' उसी काम को आज 

आगे बढ़ा रहे हैं, जिसको हमारे ऋषियों-मुनियों ने किया था और उसी आशा 

से, जिस तरह उनकी कृति आज भी हजारों क्रान्तियों के बाद भी कायम है, 

आपकी भी कायम रहेगी। इसलिए मैं चाहूँगा कि आप अपने काम को निःसंकोच , 
करते जाये, इसका फल होगा और देश के लिए और संसार के लिए बहुत सुखद 

फल होगा | मैं यही लेकर यहाँ से जाऊँगा। 

[ श्री राजेच्ध बाबू के भाषण के बाद सर्व-सेवा-संघ के मंत्री, श्री' सिद्धराज 
ढड़ढा ने विश्व-शान्ति-संघ की अखिल भारतीय शान्ति-समिति का संदेश पढ़कर 
सुनाया । 

तत्परचात्‌ सम्मेलन के अध्यक्ष श्री अप्पासाहब पटवर्घन ने अपना अंतिम 
भाषण किया। ] 
श्री अप्पासाहब पटवर्धेन : 
भाइयो और बहनो, 

समारोप का भाषण मुझको करता है, ऐसा फरमाया गया है । वैसे तो ऐसे 
जलसे में, सर्वोदिय-समाज के सम्मेलन में, अध्यक्ष की कोई जरूरत नहीं रहती है, 
न मार्ग-दर्शत के लिए, न सभा-संचालन के लिए। हम तो सत्ता-निरपेक्ष समाज 
की स्थापना करना चाहते हैं, तो ऐसी सभा में संचालन की बात आसान होती 
है। मार्ग-दशन के वास्ते हमारे दूसरे बुजुर्ग लोग तो हैं ही। ऐसे अध्यक्ष का 


-.. पहले से एक रवैया पड़ गया है कि सम्मेलन के वास्ते एक अध्यक्ष चाहिए । तो 


: मुझको अध्यक्ष किया गया और मैंने यह स्वीकार किया। 
हमारी धामिक विधियों में हर किस्म की विधि हो, तो भी पहले गणपति-पूजन 
ही करना पड़ता है। तो गणपति की अध्यक्षता में कहो, उपस्थिति में कही, सब 
विधि बनती है। इस गणपति की प्राण-अतिष्ठा तो हुई, लेकिन उसके विसर्जन 
का काम उसी पर ही सौंपा गया है। ॥॒ 
मैंने अपने पहले भाषण में कहा था कि पिछले साल हमको आदेश मिला काम 
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के बारे में और मैं चाहता था कि “५७ के आखिर तक लगातार काम करता 
रहँगा। लेकिन तीन दिनों की चर्चा-भाषणों के बाद, इस जलसे के वाद, में 
यह भी महसूस करता हूँ कि ऐसे सम्मेलनों के कार्यकर्ताओों के वास्ते जरूरत 
रहती भी है। यह भूदान-यज्ञ का काम एक आरोहण है, ऐसा वावा वरावर 
कहा ही करते है। यह भूदान-यज्ञ का हिमालय चढ़ते-चढ़ते हम थक भी जाते 
हैं। भागे का भी इतना पहाड़ चढ़ जाने का है, वह देखकर हमारे कलेजे दव 
भी जाते हैं । ऐसे मौके पर कुछ ठहरकर सिंहावलोकन करने की, यह देखने 
की कि हम कितना चढ़ आये हैं और कुछ आराम करने की आवश्यकता होती 
है। यह भूदान-यज्ञ का गौरीगंकर तो बहुत ऊँचा है और चढ़ते-चढ़ते हमारा 
दम तिकलनेवाला है। छेकिन जैसे एक तेनर्सिह शेरपा हमारे में से ही निकला, 
जो गीरीशंकर चढ़ गया, वैसे दूसरा भी एक नायक, नैतिक आवाहन करने _ 
वाला नायक मिल गया है और हमको अगले साल-डेढ़ साल में जो आरोहण 
का वाकी हिस्सा शेष है, उसको चढ़ जाना है। मित्रों से और साथियों से में 
इतना ही इशारा करता हूँ कि हम खूब चढ़ आये हैं, थोड़ा ही चढ़ना बाकी है। 
हम थोड़ा उत्साह ले लें और वाकी का चढ़ाव पूरा करने का दृढ़ संकल्प करें। 

इस भाषाण के अनन्तर सभामंडप में ही नित्य की सायं-प्रार्थना हुई और 
विनोबाजी ने सम्मेलन का उपसंहारात्मक प्रवचन दिया | 


श्री विनोबा : 


अब हममें से बहुत-से छोग एक वर्ष तक एक-दूसरे से मिलेंगे नहीं। साल 
भर में एक दफा हमको मिलने का प्रसंग मिलता है। हम लोग अक्सर काम में 
लगे होते हैं, इसलिए काम छोड़कर यहाँ आने की इच्छा भी कुछ कम रहती 
है। लेकिन अभी अप्पासाहव ने जो कहा, वह आप लोगों ने सुना है। उन्होंने 
कहा कि यहाँ पर आने से और यहाँ की बातें सुनने से कुछ छाम हुआ है। हमको 
बहुत खुशी हैं कि इस प्रकार का अनुभव हमको यहाँ होता है। मैंने भी इस 
सम्मेलन का कुछ निरीक्षण किया। दो-चार सम्मेलनों में लगातार हम देखते 
रहे हैं। मुझे ऐसा भास हुआ कि इस साल सम्मेलन में जो चर्चाएँ हुई, उनमें 
कुछ सात्तिकता का अंश था। इस वर्ष यहाँ सत्त्व-गुण का अंश अधिक देखा। 


हो सकता है कि यह मेरा भास ही हो, लेकिन अगर यह भास सही है, तो यह 
लक्षण अच्छा है। इससे वलू बढ़ेगा। जितना सत्त्व-गुण बढ़ेगा, उतना हमारा 
वल बढ़ेगा। 
 सत्त्व और शक्ति 
बहुत लोगों का खयाल है कि वल कुछ दूसरी वस्तु है। सत्त्व-गुण से बल 
बढ़ता: है, ऐसा वे निश्चित रूप से मानते नहीं। वे समझते हैं कि वक के लिए 
किम्ती दूसरे देवता को आरावना करनी होती है। सत्त्वगुग से शान्ति प्राप्त 
होती है, ऐसा लोग अक्सर मानते हैं। परंतु सत्त्व-गुण में ताकत होती है, ऐसा 
विश्वास अभी बैठा नहीं है, इसलिए शक्ति की स्वतंत्र देवता मान्री गयी है और 
उसके हाय में सब प्रकार के शस्त्रास्त्र होते हैं। उस देवता की उपासना लोग 
अंतिम श्रद्धा रखकर करते हैं। शांति की उपासना लोग करना चाहते हैँ, परंतु 
अंतिम श्रद्धा-शांति में नहीं होती। वह शक्ति में ही होती है, इसलिए सतत यह 
भास होता है कि अगर शक्ति हमारे में न हो, तो हमारा बचाव कैसे होगा ? 
आत्म-समाघान के लिए, सामाजिक समता के लिए, मानसिक शांति के लिए, 
सत्त्व-युण की देवता मान्य है। यह भी मान्य है कि अगर रचनात्मक काम 
करना है, देश का विकास करना है, तो भी सत्त्व-गुण का उपयोग है, शांति 
की जरूरत हैं। परंतु अभी तक यह मान्य नहीं है कि. रक्षण के लिए सत्त्वगुण 
समर्थ है। रक्षण के लिए दूसरी देवता की अराधना, दूसरी देवता की उपासना 
करनी होगी, ऐसा लोगों को लगता है। ह 
शक्ति सूढ़ देवता है ि 
वह जो (शक्तिरूपी) हमारी परम देवता थी, जिस पर हमने अपने बचाव 
का आधार रखा, उसीने अब तीज्न रूप धारण किया हैं, इन दिनों । इसलिए 
एक प्रकार का डर पैदा हुआ है। आज भी माता-पिता बच्चे को श्रेम से समझाते 
हैं। लेकिन अगर वह नहीं समझता है, तो क्या करते हूँ ? उसको एक तमाचा 
मारते हैं, याने आखिर माता-पिता का विश्वास प्रेम के वजाय मारने पर है, 
जो माता-पिता प्रेम के समुद्र होते हैं, बच्चों के हित के सिवाय कुछ भी नहीं 
चाहते, अर्यात्‌ वच्चों के लिए उनके मन में जरा भी देव नहीं है--वे भी, अगर 
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बच्चे समझाने से नहीं मानते हैं, तो उनको दंडन करना, ताड़न करना, यही 
अंतिम सँक्शान, अंतिम देवता समझते हैं। हमारे मन का निश्चय अभी तक 
नहीं हुआ है कि वह शक्ति-देवता हम लोगों के लिए तारक नहीं होगी, क्योंकि 
उसमें वृद्धि नहीं है। ऐसा अनुभव नहीं है कि जहाँ शवित होती है, वहाँ बुद्धि 
भी होती हो। शक्ति मृढ़ देवता है। जिस किसीके हाथ में शस्त्रास्त्र आते हैं 
वह शक्तिमान है। यह जरूरी नहीं है कि उसका सत्पक्ष हो। जो देवता मूढ़ है, 
उसको देवता मानना ही गलत है, उस पर विश्वास रखना भी गलत है, उस पर 
अंतिम विद्वास रखना तो और भी गलत है। 
साम की अपेक्षा दण्ड में अधिक विश्वास 

यह वात सर्वमान्य है कि जहाँ परस्पर में झगड़ा होता है, मतभेद होता 
है, वहाँ वातचीत से जितना हो सकता है, उतना करना चाहिए। सामपूर्वक 
ही कार्य करता चाहिए। परंतु कार्य सामपूर्वक नहीं हुआ, तो हम अपनी साम- 
वृद्धि का अधिक संशोधन करेंगे और अधिक उज्ज्वल साम उपस्थित करेंगे, ऐसा 
वे नहीं सोचते; वल्कि जब साम से काम नहीं होता, तो दण्ड का प्रयोग करना 
पड़ता है। लेकिन दण्ड का भी उपयोग न हुआ, तो उससे भी अधिक दण्ड की 
योजना करते हैं। और उससे भी काम न हुआ तो ? तो उससे भी अधिक दण्ड 
की योजना खड़ी करते हैं। यों करते-करते अणु-अस्त्रों तक हम पहुँच गये, परंतु 
यह ध्यान में नहीं आया कि यह दण्ड-शक्ति विश्वसतीय शक्ति नहीं है; वल्कि 
यह दया देनेवाली शक्ति है। यह किसी पक्ष का समाधान करनेवाली शक्ति नहीं 
है। कोई मसला हल करनेवाली शक्ति नहीं है। इसका भान अभी तक हमको 
नहीं हुमा । दण्ड-शक्ति ने अति उम्र-रूप धारण किया, इस वास्ते कुछ डर है 
और उस वंजह से मन कुछ डार्वाडोल है, परंतु चित्त में जो विश्वास है, दण्ड में, 
पूरा है, वह विश्वास उठा नहीं। वह कुछ थोड़ा-सा डिगा है। परन्तु अभी 
तक दंड त्याज्य नहीं हुआ। | 

स्‍त्री में शक्ति का अभाव 

कई दफा सोचा जाता है और मैं भी बहुत दफा कहता हूँ कि पुरुषों ने 
समाज का काम वहुत विग्राड़ा) अगर उसमें स्त्रियाँ दाखिल होंगी, तो शायद 
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मामला कुछ. सुधरेगा । अभी यंह विचार इसलिए' मन में आया, वैसे तो हमेज्षा 
ही आता है, लेंकिच आज इंसलिए आया कि इस संम्मेलन में स्त्रियाँ काफी 
आयी हैं। मुझे लगता है कि यह अच्छा लक्षण है। कई दफा मेने कहा है कि 
सत्री-शक्ति अगर सामने आयेगी, तो तारण होगा. लेकिन आज. स्त्रियों की 
हालत क्या है? और उनका विश्वास क्या है? वह अपने को रक्ष्य, संमझती 
हैं और पुरुषों पर रक्षण की जिम्मेवारी है, ऐसा मानती हैं। अमेरिका की स्त्रियाँ 
क्या कहती होंगी ? ये. सारे अणुवंमः चलते हैं, तो क्या उत्तको अच्छा -लगता 

होगा ? वे अपने पतियों से कहती होंगी. कि,यह ठीक.नहीं हुआ, तो पति देवंता 
उन्हें क्या समझाते होंगे ? समझाते यही होंगे कि देखे, अगर यह न किया जाय, 
तो तेरे, वाल-वच्चों की रक्षा नहीं होगी । तो स्त्रियाँ क्या कहती होंगी ?, कहती 
होंगी कि अगर ऐसा है, तो बड़ा उपकार है कि यह सारे अस्त्र मिले। क्योंकि 
-स्त्रियों को पुरुषों ने भयभीत अवस्था में रखा है और स्त्रियों का यह गृण-माना 
गया है कि वे भयभीत हैं। अगर कोई स्त्री.वहादुर दीखी, तो कहते हैं कि 
इसमें पुरुष का गुण है। स्त्री का स्वाभाविक गुण, याने भीरुता। अव.इस-हाह़त 
स्त्रियाँ. पुरुषों को मदद में-आकर भी क्या करेंगी ? वह बंदूक उठाग्रेग़ा,, 

तो वे उसमें वारूद भरेंगी। दूतरे देशों में स्त्रियों की पल्टनें भी बनती.हैं. और 
युद्ध में सब-प्रकार की मदृद-करने के लिए स्त्रियाँ तैयार होती हैँ ।. इसमें स्त्री 

पुरुष भेद भी तो मदद नहीं दे रहा है? 
करुणा परम निर्भय है 

यह भी माना गया कि स्त्री मातृ-देवता होने के कारण अधिक' दयालु 
अधिक शांतिमय, अधिक करुणामय, अधिक वात्सल्यमय होनी चाहिए--होती हैं। 
"परंतु जिस मनुष्य में देह' और आत्मा के पृथककरण का भान नहीं है, उसमें 
करुणा हो ही नहीं सकती । कुछ दया का गुण- दीख पड़ता है, लेकिन वंह कंरुणा 
संज्ञा की पात्र नहीं है। करुणा तो बड़ा वहादुर गुण है। उसमें महान्‌' सॉर्मर्थ्य 
है, उसमें डर नहीं है। वह परम निर्भय है। दया का जो भाव आता है, वह 
दुर्वेछता - के साथ आता है। गौतम बुद्ध को जो दर्शन हुआ, करुणा का, वह 
तीव्र तपस्या के अंत में त्िर्भयता प्राप्त होने पर हुआ, वृत्रासुर से दुनिया 


'को बहुत पीड़ा होती थी। इंद्र के सारे औजार नाकामयाब हो गये थे। इंद्र ने 


कहा कि यह सत्त्व-गुण से ही मरेगा। सत्त्व-गुण की मूर्ति उस जमाने में दथी चि 
मुनि थे । इंद्र दधीचि मुनि के पास पहुँच गये। बोले, “जब हम तुम्हारी 
अस्थियों का शस्त्र बनायेंगे, तव इसे जीत सकेंगे ।” उस करुणामय ऋषि ने सोचा 
कि भेरे पास और है ही क्या ? सिर्फ हड्डियाँ भर तो हैं, तो उन्हें दे दिया 
जाय। उसने अपनी देह का विसर्जन किया। उसकी अस्थियों का वज्ध बचाया 


- गया और उस वज् से वृत्नासुर का मर्दन हुआ। दुनिया को भय-मुक्त करने के 


लिए अपना देह-विसर्जन करने की तैयारी उस शख्स की हुई, क्योंकि उसका 
हृदय करुणा से भरा हुआ था। जब तक देह और देह-संबंध में हम पड़े रहेंगे, 
तब तक करुणा की शक्ति प्रकट नहीं होगी, चाहे जीवन में दया थोड़ी-बहुत प्रकट 
हो जाय। यह बहुत सोचने की वात है। 
पाकिस्तान की दयनीय दशा 

पाकिस्ताव और हिन्दुस्तान के मसले की इन दिनों चर्चा चलती है। वह 
वेचारा इतना डावॉडोल देश दीखता है कि हमको तो उस पर दया ही भाती है। 
न कोई व्यवस्था शक्ति वहाँ है, न कोई योजना वहाँ दीखती है, न परस्पर एकता 
है, न प्रजा के लिए समृद्धि की कोई तजवीज बनी है। वस, एक कश्मीर का 
झगड़ा है। उसे बार-बार खड़ा करके भारत के हेप के नाम पर प्रजा को कावू 
में रखते हैं। इस प्रकार उस देश में जो तरह-तरह के दुःख हैं, उन दुःखों की 
तरफ से छोगों का ध्यान ही खींच लिया। वाकी जो कुछ दीखता है, शक्ति का 
आभास, वह केवल अमेरिका की गुलामी है। इसके सिवा और कुछ नहीं है। 


हिम्मत ही नहीं, हिकूसत की भी चात 
ऐसे देश से क्या डरना है? उसकी वेचारे की अत्यन्त दयतीय दशा है। 
वह शस्त्रास्त्र बढ़ा रहा है, उससे उसकी ताकत बढ़ेगी, ऐसा हम नहीं समझते । 


_ बल्कि हम ऐसा समझते हैं कि वह दास्त्रास्त्र बढ़ा रहा है, इस वास्ते उसकी कमजोरी 


बढ़ रही है। वह क्षीण हो रहा है। वह भारत पर क्या आक्रमण कर सकेगा ? 
वह भारत पर तब आक्रमण कर सकेगा, जब अमेरिका उसको आक्रमण के लिए 
प्रेरित करेगा । अमेरिका उसको आक्रमण के लिए तब प्रेरित करेगा, जब एशिया 


- आदि सब राष्ट्रों से लड़ने को ठानेगा और विश्वयुद्ध शुरू करने का इरादा करेगा। 
इसलिए उस देश की कोई भीति रखने का कारण नहीं । हम तो यह समझते 
हैं कि उस राष्ट्र के साथ अगर हमको बलपूर्वक पेश आना है, तो हमें दूसरी ही 
बात करनी होगी। हमें उसकी भयभीतता से मुक्त करने के लिए उसमें कुछ 
विश्वास पैदा करना होगा । वहाँ के प्राइम मिनिस्टर क्‍या कहते हैँ---- अमेरिका 
की मदद हम इसलिए लेते हैं कि वातचीत में कुछ ताकत आये। हमको आक्रमण 
नहीं करना है। बातचीत से ही मसला हल हो सकता है। लेकिन बातचीत में 
ताकत चाहिए, इसलिए यह शस्त्रास्त्र हम हासिल करते हैं।” हम भी” मानते 
हैं कि आमने-सामने बातचीत करने से मसला हल करना है, तो उस बात-चीत 
के पीछे कुछ ताकत चाहिए। इसीलिए हमको भास होता है कि हम शस्त्र: बिल्कुल 
कम कर दें, तो हमारी ताकत बढ़ जायगी। यह तब ध्यान में आयगा, जब छाती 
में धड़कच नहीं होगी और सामने वाले के: लिए हमारे दिल में प्रेम होगा । परंतु 
उसके अभाव में हमको डर माल्म होता है और फिर अपने देश के बचाव की 
जिम्मेवारी महसूस होती हैं। देश के बचाव की जिम्मेवारी है, इसीलिए हम कंहते 
हैं कि शस्त्र-त्याग होना चाहिए। बाबा के बचाव के लिए बाबा नहीं कह रहा 
है कि शस्त्र कम किये जायेँ, परंतु देश के बचाव के लिए कह रहा है। यह हिम्मत 
की बात है, इतना ही नहीं, हिकमत की भी बात है,। याने इसमें: बुद्धिमानी 
भी है। हे 


शांति के सन्तुलून की नीति 


यह समझना होगा कि आजकल भिन्न-भिन्न राष्ट्रों के बीच बैलेन्स (संतुलून) 
रखने की जो कोशिश की जाती है, वह आज की विद्या नहीं है, सौ-दो-सौ 
साल से यही चल रहा है। यह “बैलेन्स ऑफ पावर” (शक्ति के संतुलन) का 
विचार राजनीति में और उसके दशेन में सौ-दो-सौ साल से मान्य रहा है।। इस 
“बैलेत्स आफ पावर” के लिए ही उस देश ने शस्त्रास्त्र बढ़ाये, तो हम भी बढ़ाते 
हैं, जिससे कि बैलेन्स रहे । (तराजू की डंडी बराबर रहे)। तराजू के इस पलले 
में पांच सेर डाला, बैलेन्स नहीं रहा; तो उस पलले में पाँच सेर डाल दिया। 
अब इस पल्लेवाले ने और दो सेर ज्यादा डाला, तो डंडी इधर झुक गयी, तो 
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उसने और उबर दो सेर डला। ऐसा होते-होते दोनों पलकों में इतना वजन बढ़ा 
कि तराजू टूटने की नौवत आयी। - 

आज-दुनिया में जो डर छाया हुआ है, उसका कारण यही है कि मन में भय 
है। एक पलल्‍ले में भारी वजन पड़ा हुआ हैँ, इसलिए दूसरे पल्ले में रखना ही 
पड़ता है। कुछ मिलाकर सारा जीवन दुःखमय है। “बैलेस्स” कायम रखने के 
लिए वजन दोनों तरफ समान रूप से बढ़ाते चले गये। “वैलेन्स ऑफ पावर 
पर से विश्वास अभी गया नहीं है। लेकिन वहुत ज्यादा भार हरएक पलले में हुआ 
है, इसकी हानि मालम हो रही है। दोनों एक-दूसरे से कह रहे हैं कि “बैलेन्स” 
को कायम रखना चाहिए, लेकिन दोनों तरफ वजन बढ़ाकर वैलेन्स कायम रखने 
के बजाय दोनों वाजू वजव कम करके बैलेन्स कायम रखेंगे, तो अच्छा होगा। इसलिए 
अब शस्त्र दोनों तरफ से परस्पर-सम्मति से कम हो जाये, तो ठीक होगा, ऐसी वात 
हो रही है। इसका मतलब यह हुआ कि दो मनुष्यों के बीच वात हो रही है। एक 
वृद्धिमान है, दूसरा मूरख। वुद्धिमान मूरख से कह रहा है कि जब तक तू मूरख 
बना रहेगा, तब तक मुझे भी मूरख रहना होगा। भरे तुझको मूरख रहना क्या 
पड़ेगा ? तू मूरख तो है ही। नाहक वुद्धिमत्ता का आरोप तुझ पर हुआ था। 
वस्तुतः तुम वही हो, जो तुम होना चाहते हो । 

शस्त्रास्त्र कम करने का मौका 


इस बक्‍त हमारा देश निश्चय के साथ हिम्मत रखकर, परिस्थिति को समझ- 
कर. अपने शस्त्रास्त्र विश्वासपूर्वक कम कर दे, तो हम समझते हैं कि इससे हमारी 
नैतिक ताकत बढ़ेगी। लोग पूछते हैं कि क्या इस वात के लिए आम लोग तैयार 
होंगे ? यह बहुत सोचने का विपय है। अमेरिका की मदद पाकिस्तान को मिल 
रही है। यह कोई नयी घटना नहीं है। दो-तीन साछू से इसका आरंभ हुआ 
है। जहाँ उनको मदद मिलना शुरू हुआ, उसी वक्‍त पंडित नेहरू ने अगर एक 
कॉल (आवाहन ) दिया होता कि हमें शस्त्रास्त्र जोरों से बढ़ाने चाहिए, 
इसलिए मेरे प्यारे भाइयों, सेना में दाखिल हो जाओ,” तो सारे छोग उनके उस 
कॉल को मान्य करते या नहीं ? पार्लमेंट बहुत भारी मत से उनके पक्ष में अपना 
मत देती या नहीं ? अहिसा पर, शान्ति पर विश्वास रखतेवाले पं० नेहरू जब 


शस्त्र बढ़ाने की बात कह रहे हैं, तब हमें जरूर शस्त्र बढ़ाने चाहिए, ऐसा लोग 
कहते कि नहीं ? परंतु पं० नेहरू ने देश को संयम में रखा,- इसलिए लोगों नें 
कुछ धीरज रखा। हम कवूल करते हैं कि इस-मांमले में जनंता की शक्ति का 
विचार करना पड़ता है। जंनता में हिम्मत होती है, तो राज्यकर्ताओं में भरी: 
हिम्मत आती है। लेकिन इसकी दूसरी वाजू यह है कि सरकार और नेताओं में 
ताकत हो, तो जनता में भी ताकत आं जाती है। याने दोनों बाजू से एक-दूसरे 
पर असर होता है। हम कहते हैं कि जनता को हम सव मिलकर अगर उसका 
हित समझा सके और शास्त्रास्त्र कम करने की हिम्मत, ताकत बढ़ाने के लिए 
कर सकें, तो उसके लिए आज मौका है। यह हमारी अल्प मति है। 
राजाजी का कथन 


आज की सरकार जिस ढंग से सोचती है, उसका हम विरोध. नहीं कर रहे 
है। उनकी जिम्मेवारी है। इसलिए उनको हमारी अपेक्षा ज्यादा बातें मालूम॑ 
हैँ, ऐसा भी मानने को हम तैयार हैँ और अपने माननीय नेताओं पर श्रद्धा: रखना 
हम अपना कर्तव्य समझते हैं। विशेष करके जिस नेता के मन में शान्ति की प्यास 
है, वह भी जब यह कहता है कि शस्त्र-शक्ति की जरूरत है, तब उस बात में 
वजन है, यह मानते के लिए हम तैयार हैं। लेकिन यहाँ तो हम अपने उन भाइयों 
के साथ प्रकट चिन्तन कर रहे हैं, जो कि सर्वोदिय-विचार को मानते हैं। यह 
प्रकट-चिन्तन हम इसलिए करः रहे हैं कि सर्वोदिय-विचार को माननेवालों में भी 
शस्त्रास्त्र बढ़ाने की आवश्यकता है, ऐसा विचार रखनेवाले कुछ लोग आज हैं। 
उस दिन राजाजी ने विलकुल कठोरता से कह दिया कि अगर यहाँ कोई शख्स 
पाकिस्तान से डरता है, तो उसका सर्वोदिय-समाज में स्थान नहीं है। तो .हमने 
अपने मन में सोचा कि यह तो सतहत्तर साल का बूढ़ा शख्स है। कहाँ से उसकी 
वाणी में यह शक्ति आयी ? यह शक्ति शरीर की नहीं है, आत्मा की है। उसी 
आत्मा के बल से हम निर्भय हो सकते हैं। 

हमारी परोपदेश कुशलूता 

हम बार-वार कहते हैं कि रशिया और अमेरिका, दोनों एक दूसरे का 

खयाल न करें और एकपक्षीय निःशस्त्रता को स्वीकार करें, तब हमारी जिम्मेवारी 


श्श्५ 


स्पष्ट है। हम जानते हैं कि एकपक्षीय निःशस्त्रता का विचार हमारी सरकार 
ने नहीं पेश किया है। लेकित यह विचार हम लोगों में चलता है। “पर उपदेश 
कुशल बहुतेरे”---बहुत-से छोग परोपदेश में कुझल होते हैं। अगर इस विचार का 
अमल हम स्वयम्‌ करते हैं, तो उसका एक नैतिक असर दुनिया पर होगा । आज 
भी भारत की आवाज़ दुनिया में वुलन्द है। परंतु यह नजदीक का मसछा, जब 
तक हल नहीं होता है और उसके लिए हम निर्मय नहीं बनते हैं, तव तक उस 
आवाज में वह ताकत नहीं आयगी, जिससे कि दुनिया और हमारा अपना देश 
हमेशा के लिए. बच सके। भगवदुगीता में भगवान्‌ ने कहा है कि संतों की 
रक्षा के लिए मैं अवतार लेता हूँ ।” इसंका अर्ये कुछ लोग यह करते हैं कि गीता 
कहती है कि सज्जनता की रक्षा के लिए, धर्म की रक्षा के लिए, शस्त्र उठाना 
चाहिए। हम कहते हैं कि हमारे सामने दो ही विकल्प हैं, दो ही रास्ते हैं--- 
या तो हम दुष्ट हों, या तो हम साथु हों। अवतार तो हम हो नहीं सकते। इनमें 
से हमारी कौन-सी कोटि है, उसका हम निर्णय करें। अगर हम साथु हैं, तो 
साधुत्व ही हमारा रक्षण करेगा। यह इस भगवत्‌-वचन का वास्तविक अर्थ है। 
उसी साधुत्व को ईश्वर की विभूति कहते हैं। हमने तो लिख रखा है--- सत्यमेव 
जयते ।” हमने यह कहाँ लिख रखा है कि सत्य शस्त्र-शक्ति विजयते ? 
हमने तो लिखा है, “सत्यम्‌ एवं जयते, केवल सत्य की ही जय होती है। क्योंकि 
सत्य के बचाव के लिए सत्य के सिवा और किसी चीज़ की जरूरत नहीं । परल्तु 
यह सारी चर्चा व्यर्थ हो जाती है, इसलिए कि सामनेवाढा कहता है कि आपकी 
सारी बातें हमको मान्य हैं। जिसको हमारी वातें मान्य नहीं हूँ, उसके साथ 
चर्चा हो सकती है। छेकिन यह तो कहता है कि सारी' वातें मंजूर हैं । परन्तु 
आज की परिस्थिति में देश की रक्षा के वास्ते कुछ तो करना पड़ेगा। चित्त 
की यह जो दशा है, वह जब तक नहीं मिटती, तब तक दुनिया का निस्तार नहीं। 
'राज्य' नहीं, प्राज्य चाहिए 

सर्वोदिय-समाज को इस वात का निश्चय करना पड़ेगा। हम वार-बार 
कहते हैं कि जो अहिसा में विश्वास रखते हैं, उतकों छोक-नीति की स्थापना में 
ताक़त लगानी चाहिए। याने राजनीति की समाप्ति करने की कोशिश में हमको 


लगना चाहिए। अभी तक तो बहुत प्रयत्न किये गये. कि राजनीति को “स्पिरिच्यू-. 
-अलाइज” किया जाय। गोखले ने इस शब्द का प्रयोग किया, गांधीजी ने उस 
शब्द को उठा लिया। लोग समझते हैँ कि गांधीजी ने ही प्रथम .बार राज-नीति- 
को, राज-कारण को; पॉलिटिक्स को, स्पिरिच्युअलाइज़” करने की, नीतिमय 
बनाने की कोशिश की । गांधीजी ने यह कोशिश ज़रूर की। लेकिन उन्होंने - 
इतिहास में पहली दफ़ा यह कोशिश की, ऐसा नहीं है। यही कोशिश मुहम्मद 
पैगंवर ने की । लेकिन उन्हें यश नहीं मिला | राज” और 'नीति'*, ये दो, शब्द 
एक-दूसरे को काटते हैं। नीति” को 'राज' शब्द काटता है और 'राज” को नीति'- 
शब्द काटता है। नीति आती है, तो राज्य-व्यवस्था आप' ही खंडित हो जाती 
है। राज्य-व्यवस्था आती है, तो नीति खतम होती' है। इसके आगे राज्य नहीं 
चाहिए, इसके आगे प्राज्य चाहिए। हम नहीं जानते, कितने दिन में यह हो 
सकेगा। परंतु करने छायक कोई काम अगर हमारे लिए है, तो यही है। “मेरे 
तो मुख राम नाम, दूसरा न कोई---मेरे मुँह से राम-नाम के सिवा और कुछ नहीं 
निकलेगा, ऐसा निश्चय सर्वोदिय-ससाज' को करना चाहिए। लेकिन गांधीजी: 
के बहुत से साथी: मोहग्रस्त हैं। वे समझे हुए हैं कि हर हालत में राज्य चलाने 
की ज़िम्मेदारी हमारी है ही। हम भी कबूल करते हैं कि अगर हमने स्वराज्य 
हासिल किया और राज्य चलाने की जिम्मेदारी नहीं उठाते, तो स्वराज्य 
हासिल किया ही क्यों ? हमने जरूर वह हासिल किया, लेकिन इसंलिए कि वह 
सत्ता हम अपने हाथ में के और उस सत्ता का विकयन करने का आरंभ, हाथ 
में लेने के दूसरे क्षण से ही कर दें। वह चीज़ हमें चाहे सधे पचास साल में; 
लेकिन उसका आरंभ आज से ही करना चाहिए। 
कम्युनिज्म में. राज्य नकद और विलयन उधार 


भाइयो, इस विचार की छान-बीन हम जितनी करें, थोड़ी ही है। कम्यूनिस्ट 
लोग भी मानते हैं कि राज्य क्षीण होना चाहिएु। पर वे मानते हैं कि आज की 
स्थिति सें राज्य .अधिक से अधिक मज़बूत होना चाहिए। उसके आधार पर 
उसके प्रतिकूल जो शक्ितियाँ हैं, उनके क्षीण होने पर राज्य के क्षय का आरंभ 
होगा। इसलिए कम्युनिज्म में राज्य-शक्ति मज़बूत करना, यह है नकद” और 
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राज्य-शक्ति का विलयन होना, यह है उबार। वह उधार कव हासिल होगा, 
इसका कोई हिसाव नहीं। भाज की हालत में मज़बूत से मज़बूत ताक़त चाहिए, 
यही इसका निष्कर्ष है । 
गांधीजी के सलाम से विवाद. न करें 

कौन जाने कर क्या होगा ? गांवीवाले क्या कहते हैं ?--मांवीजी के नाम 
पर वे कहते हैँ, इसलिए उन्हें गावीवाले नाम से संवोधित किया। वे कहते हूँ 
कि राज्यसत्ता हर हालत में किसी-न-किसी अंश में जरूर रहेगी--कम रहेगी, 
विभाजित रहेगी, प्रुण्यकारक रहेगी--लेकिन रहेगी जरूर, यह उनकी श्रद्धा 
है। बहुतों की यह श्रद्धा है, बहुत से सज्जनों की श्रद्धा है कि आख़िर में यह 
राज्य-सत्ता किसी-त-किसी रूप में कायम रहेगी। हमको लगता है कि यह गांधी- 
विचार नहीं है। परन्तु हम इस तरह वार-वार नहीं बोलते, याने गांधीजी के 
नाम से नहीं बोलते; क्योंकि गांवीजी के नाम से बोलना शुरू करेंगे, तो उनेकी 

जो पोधियाँ भर वचन हूँ, वे सारे हमको देखने पड़ेंगे और वाद-विवाद शुरू 
होगा। फिर भगवाच्‌ बुद्ध के शिष्यों का जो हाल हुआ, उससे बदतर हाल 
हमारा होगा। एक शिष्य ने कहा कि बुद्ध भगवान्‌ ने यह बताया, दूसरे वे कहा 
बह वताया। चार ही दिशाएँ थीं, इसलिए उनके चार ही पक्ष हुए और उवकी 
भी आपस-आपस में लड़ाई चली ! हम समझते हैं कि हम अगर गांवीजी के नाम 
पर यह वाद-विवाद करेंगे, तो हमारे चार नहीं, चालीस पक्ष बनेंगे ! 
शास्त्रों के लिए गांधीजी का आधार क्यों ? 

यह भी कहा जाता है कि कश्मीर पर जब सेना भेजी गयी, तो गांवीजी के 
आश्ञीवद से भेजी गयी थी। हम कहते हैं कि गांधीजी का ही नाम क्यों लेते हो ? 
गांधीजी ने जिसको सिर पर रखा, उस गीता का ही नाम छीजिये न! गीता 
आज भी उपस्थित है। गीता का आधार दीजिये। वस, हो गया। छोग कहते 
हैं न, कि गीता में युद्ध के लिए संपूर्ण बचाव है ! हम कितना भी क्यों न कहें, 
यह वाद अभी तक मिटा नहीं है। तो, हम कबूल करते हैं कि गीता का आधार 
भी आपके पास है। फिर वही आधार क्‍यों नहीं छेते हो ? तब वे कहते हैँ कि 
वह आधार हम इसलिए नहीं लेते कि गीता आउट आफ डेट' (बीते हुए जमाने 


की) है। तो हम कहना चाहते हैं कि गांधीजी ने जो सम्मति दी थी, वह भी 
आउट ऑफ डेट' है। .उसको .अब आठ साल, हो :गये |. गांधीजी ने १९१८ में 
'रिक्रंट भरती' के लिए कितनी कोशिश की, यह हमने अपनी आँखों से देखा.। 
घूम-घूम करके आखिर बींमार पड़ गये, परच्तु गुजरात में रिक्रुट नहीं मिले। तब 
फिर उन्होंने जैन-धर्म को, वल्लभ-संप्रदाय को दोष देना शुरू किया। कहने 
लगे कि इन लोगों ने बिलकुल निर्वीयं अहिसा सिखायो है। यह सन्‌ १९१८ 
की कहानी है। | 
गांधीजी नित्य जागरूक और विकासशील रहे 


१९३९ की दूसरी लड़ाई में उन्होंने क्या रुख अख्तियार किया ? “हम 
सरकार के साथ सहयोग नहीं कर सकते, युद्ध में हमें सहयोग नहीं देना चाहिएं।” 
उनके अनयायियों ने नहीं माना, तो अनुयायी और- गृह महाराज अछगं हो गये । - 
अनथायी तैयार हो गये थे, सरकार के साथ कुछ शर्तों पर सहयोग- करने 'के 
लिए । जब सामनेवारी सरकार ने उन शर्तों को नहीं माना; तो गुर महाराज 
और शिष्य फिर एक हो गये । यह तो हमने अप॑नी आँखों के सामने देखा है। 
उस हालत में गांधीजी का नाम लेकर क्‍या करेंगे ? (विनोद की भाषा में तो. 
यही कहना होगा कि) वह शख्स बिल्कुल दगाबाज था । एक शब्द पर कभी वह 
कायम नहीं रहता था। किसी को कोई भरोसा नहीं था कि आज गांधीजी ने 
ऐसा रुख लिया है, तो कल क्या लेंगे ! क्योंकि वे विकासशील मनुष्य थे। उन्हें 
खयाल हमेशा सत्य की खोज का होता था, न कि अपनी बात पर भथड़े रहने का। 
उन्हें सत्य का नित्य नंया दर्शन होता था, इसलिए वे पुरानी वात का आग्रह 
नहीं रखते थे। उन्होंने लिख रखा है कि उनके ग्रंथों का अध्ययन किस तरह 
करना चाहिए। उन्होंने लिखा कि हमारे पुराने और नये, सब वचन एक ही 
अनुभूति में से निकले हूँ और उनमें वस्तुतः सुसंगति 'है। परंतु अगर किसीको 
विसंगति दीख पड़ी, तो पहले के वाक्य गलत समझो और बाद के सही समझो। 
इस तरह से जो मनुष्य प्रतिक्षण जागरूक था और जिसमें परिस्थिति से लाभ 
उठाकर ऊँचे-ऊँचे चढ़ने की शक्ति थी, उस नित्य विकासशील साधक के शब्दों 
का आधार हम. खोजते हैं। 


१३१९ 


हमारी असली कमजोरी 

हमारी जो कठिनाई वास्तव में है, उसको हम आपके सामने पेश कर रहें 
हैं। शस्त्र-त्याग के रास्ते में हमारी जो वास्तविक कठिनाई है, उसकी तरफ 
आपका ध्यान दिछाना है। मुश्किल यह है कि हमारे देश के अन्तर्गत व्यवहार में, 
हमारे आन्दोलछनों में, प्रजा में, जो काम करते हूँ, उनमें हम सौमनस्थ स्थापित 
नहीं कर सके । अहिंसा स्थापित नहीं कर सके। यह हमारी बहुत 
बड़ी और असली कमजोरी है । हमने वार-वार कहा कि हमको पाकिस्तान 
का जरा भी डर नहीं हैं। लेकिन हम कवूछ करना चाहते हैं कि हमारे दाहिने 
हाथ को वायें हाय का डर मालूम हो रहा है और वागें को दाहिने का। 


' समस्या-मोचिनी, क्षोभरहिंत शक्ति 

एक भाई ने कहा कि बावा सबसे शस्त्र-त्याग की वात तो कहता है, लेकिन 
फिर भी सरकारी पक्ष के लिए थोड़ी-बहुत गुंजाइश रखता है। वह इसलिए 
गुंजाइश रखता है कि वावा को अन्तर्गत बात मालूम हैं और हमने उसका थोड़ा 
इद्ारा अपने व्याख्यानों में किया है। हम छोगों में से, हिन्दुस्तान की प्रजा में 
से, हिंसा का विश्वास मिटा नहीं है ! इसलिए हम कमजोर हूँ। इसीलिए पूरी 
तरह से शस्त्र-त्याग करना हमारे लिए संभव नहीं है। अगर बावा को यह 
विश्वास होता, आप लोगों को यह विश्वास होता और ऐसी परिस्थिति स्पप्ट 
दिखायी देती कि हिन्दुस्तान में सोमनस्थ है और जब कोई भी सार्वजनिक कार्य 
किया जाता है, चाहे कोई आन्दोलन भी क्यों न किया जाता हो, तो भी उसमें किसी 
प्रकार का क्षोभ नहीं निर्माण होता, तब वावा निःसंदेह होकर कहता कि 
झस्त्र-त्याग करो। इसलिए हमको वार-वार इस वात का मंबन करना चाहिए 
कि हम देश में नयी शक्ति कैसे उपस्थित करें, जो कल्याणकारी हो, जो समस्याएँ 
हुल करने में समर्थ हो और किसी तरह का क्षोभ न होने दे। समस्याओं को 
हल करनेवाली समस्या-मोचिनी क्षोभ-रहित शक्ति की आवश्यकता है और 
भूदान-यज्ञ में यह हमारी खोज हो रही है। 

हमारी बुद्धि उपाधिरहित बने 
आप सब छोगों को इस खोज में लगना है। इसलिए हम एक बात वार-वार 


१४० 


कहा करते हैं, कि अपनी बुद्धि, क्रो. किसी. भी प्रकार की उपाधि से मत बाँधो । 
में ब्राह्मण हैँ, यह उपाधि गलत है, में फलानी .भाषावाल् हूँ, . फलाने धर्म का हें, 
मेरा फलाना संप्रदाय है, मेरा फलाना राजनैतिक पक्ष है, यह उपाधि, गलत है; 
ये सारी उपाधियाँ तोड़े बिना अहिंसा की शक्ति के विकास के लिए हमारी. बुद्धि 
काम नहीं देगी । जैसे सूर्यनारायण आता है, तो किसी. प्रकार के भेद. उसके सामने 
टिकते नहीं। सबकी समाव रूप से वह सेवा करता है। सूर्यवत््‌ उदासीन हुए 
बिना हम अहिंसा की खोज नहीं कर सकते । सबसे समान भाव से. निलिप्त- 
होना चाहिए। सबके अभिमुख हम हों। सबके सम्मुख: हम हों। सबसे. प्यार. 
करें, लेकिन सब उपाधियों से अछूग रहें.। स्तेह-संबंध करना: चाहिए, ऐसा. लोग 
कहते हैं। भें इसका यह उत्तर देता हूँ कि स्नेह बढ़ना चाहिए, संबंध की जरूरत 
नहीं । हे 
सबके लिए अनासक्त मंत्री 

मुझे बड़ी खुशी हुई कि यही विचार आज हमने बिल्कुल ऐसी ही भाषा. में, 
“कुरल” में देखा। उसमें कहा है कि अगर मैत्री-भाव का विकास करना चाहते: 
हो, तो करो। मैत्री का विकास करना चाहते हैं, तो पुर्नाच” की जरूरत नहीं है, 
उनरचि' की जरूरत है। प्रेम-भावना होनी चाहिए। एक भाई ने हमसे पूछा कि 
प्रेम-भावना बढ़ाने के लिए क्या करना चाहिए ? तो मैंने कहा कि अनासक्त होना. 
चाहिए। चंद लोगों के साथ, चंद संस्थाओं के साथ, चंद संप्रदायों के साथ, 
अगर हमारी आसक्त जुड़ी होगी, तो हम सबके साथ समान भाव से बरत नहीं 
सकेंगे। मान लीजिये वर्तुल का घेरा है, जिसे परिधि कहते हैं। परिधि में अनेक 
विन्दु हैं। उन बविन्दुओं में से सें एक बिन्दु बनूँ, तो परिधि में जितने बिन्दु हैं, 
, उन सबसे समान दूरी पर मैं नहीं रह सकता। एक बिन्दु मेरे नजदीक है और 
दूसरा दूर है। अगर में चाहता हूँ कि सब विन्दुओं से समान फासले पर रहूँ, तो 
मुझे बिन्दु मध्य-विन्दु बनना चाहिए, न कि परिधि का विन्दु। इसीका नाम है 
निष्पक्ष वृत्ति! हम पक्ष में पड़ करके, मत में पड़ करके, संग्रदाय में पड़ करके 
उपाधि उठाकर किसीके नजदीक रहेंगे और किसीसे दूर रहेंगे। हम अहिसा- 
शक्ति विकसित करना चाहते हों, तो हमें उपाधिरहित होना ही पड़ेगा। 


भेरी स्थिति 
कुछ लोग कहते है ।के तुम ये सारी बातें कहते तो हो, लेकिन अगर तुमको 
उठा करके उस कुर्सी पर विठा दिया जाय राज्य चलाने के लिए, तो तुम भी 
वैसा ही बोलोगे, जैसा वे वोलते हैं। में कहता हूँ कि में अपनी अक्ल के साथ उस 
कूर्सी पर बैढठंगा ही क्यों ? जिस तरह मेरी बुद्धि आज काम करती है, उस तरह जब 
तक वह काम करेंगी, उस कुर्सी पर बैठने का मेरे लिए सवाल ही नहीं है। जब 
भेरी आज की बुद्धि वदर गयी होगी, तव जैसा वे बोलते हैं, वैसा ही मैं भी वोलगा। 
हमें डर पाकिस्तान से नहीं, जनता की हिसा से . 


असली सवाल यह कि जनता को किस विद्या में हम ले जाये | लोगों की तरफ 
से कुछ दंगा होता है, तो हमारा दिल व्याकुल हों उठता है। हमको बहुत तीज 
वेदना होती है। दूसरे छोग डरते हैं “वल्ड वार” से, जागतिक युद्ध से । हम तो 
जागतिक युद्ध को कहते हैं कि “तू आ जा, जितनी जल्दी आना चाहें, आ जा, 
जितनी जल्दी आना चाहे, आ जा।” मैं तो उसको बुलाता हूँ, उसे डिवाइन' 
देवी' कहता हूँ। जागतिक युद्ध मनुप्य छाता नहीं है। उसे परमेश्वर लाता है। 
परमेश्वर जब संहार चाहता है, तव वह जागतिक युद्ध लाता है। भगवान्‌ कृष्ण 
का अवतार किसलिए हुआ था ? तो भू-भार अवतरण के लिए। भूमि को जो 
भार हुआ था, उसके अवतरण के लिए उसने कौरवों का संहार कराया, पांडवों 
का संहार कराया। उसके बाद भगवान्‌ गांधारी से मिलने के लिए गये, तो गांधारी 
में कहा, “तूने ही यह सारा संहार कराया है।” यों तो स्वभाव से वह साध्वी 
शान्‍्त थी, लेकिन उस वक्‍त बहुत क्षुव्व हो गयी, क्योंकि उसके पुत्रों का संहार 
हो चुका था। तो बोली तू क्या समझता है ? तूने कौरवों का संहार कराया, 
पॉडवों का संहार कराया, तो क्‍या तेरे यादव बचे रहेंगे? उनका भी संहार जरूर 
होगा।” भगवान्‌ हँसे !इतना ही उसमें लिखा हे, और कह दिया कि तुम जो 
सोचती हो, वह जरूर होगा।' इसलिए जब भगवान्‌ संहार चाहता है, तव वह 
जागतिक युद्ध पैदा करता है। उसकी हमें जरा भी चिन्ता नहीं है। लेकिन 
बंबई के दंगे, उत्कक की घटनाएँ, हृदय को बहुत दुःखी बनाती हैं। ये सारी चीजें 
आज हिल्दुस्तान में नहीं होतीं, तो वावा बिल्कुल छप्पर पर खड़ा होकर जाहिर 


करता कि हिन्दुस्तान का प्रथम कतंव्य है कि. वह शस्त्रों का परित्याग आज ही 
करे। हमारे शस्त्र-त्याग के मार्ग में पाकिस्तान वाधक तहीं है। यह .-जो ४२ 
के. आन्दोलन में हमने एक मूर्खता सीख ली है और- जिसंका अभ्यास अब भी हम 
कर रहे. हैं, वह हमारा मुख्य डर है। 


उद्धार न तो पुरुष करेगा, न स्त्री 


अपने समाज का, सर्वोदिय-समाज का कतंव्य है कि हम हिन्दुस्तान में सार्वभौम 
प्रेम पैदा करें और सब प्रकार से निरुपाधिक वृत्ति छोगों में निर्माण करें। आज 
महादेवी ने मुझसे कहा कि यहाँ बहुत-से व्याख्यान हुए, लेंकिन स्त्रियों के लिए 
कुछ नहीं कहा गया। यहाँ इतनी स्त्रियाँ आंयी हैं, इसलिए उनके लिए भी कुछ 
कहिये। बार-बार यह विश्वास भी बतलाया जाता है कि पुरुषों से ज्यादा अहिंसा 
स्त्रियों के दिल में होती है। लेकिन हमारा विश्वास है कि अहिसा का विकास 
न तो वे करेंगे, जो पुरुष हैं और न वे करेंगी, जो स्त्रियाँ हैं। लेकिन वे करेंगे, 
जो पुरुष और स्त्री, दोनों से भिन्न आत्मस्वरूप हैं। 


देह और आंत्मा की भिन्नता का ज्ञान जरूरी. 
जब तक हम शरीर का यह आवरण लिये हुए हैं और इसमें फंसे हुए हैं, तब 
तक अहिंसा का विकास नहीं हो सकता। आप कहेंगे कि आपने बहुत कठिन बात 
बतायी। हम कहना चाहते हैं कि हमने कोई कठिन बात नहीं बतायी, जो सत्य 
वस्तु है, वही कही है। हमारा विश्वास है कि एक बच्चे को भी देह-भिन्न आत्मा 
का भान कराया जा सकता है। 


कुछ लोग हमसे पूछते हैं कि नयी तालीम की व्याख्या करो। कई प्रकार की 
व्याख्याएँ की जाती हैं। कहा जाता है कि उद्योग के जरिये जो तालीम दी जाती 
है, उसे नयी तालीम कहते है। जिस तालीम के द्वारा शरीर और आत्मा के 
पृथक्‍्करण की भावना बच्चों में पैदा होगी और मैं देह नहीं हूँ, बल्कि देह से भिन्न 
आत्मा हूँ, इस तरह का प्रत्यय बच्चों में पैदा होगा, वह सर्वोत्तम, श्रेष्ठ तालीम 
है। उसे चाहे नयी तालीम कहिये, चाहे पुरानी। 





रव३े 


सूतांजलि को बढ़ावा दें 

इस साल्‍रू हमने जो काम किये और उनसे हमारा जो उत्साह बढ़ा, उसके 
विपय में एक निवेदन करना है और वह यह हैँ कि इस साल सूतांजलि कुछ ठीक 
हासिल हुई है। कोई छह लाख से ज्यादा गुण्डियाँ इकटठी हुई हैं। पाँच साल से 
इसके लिए काम हो रहा हैं। इस साल नाम छेने छायक काम हुआ, लेकिन यह 
बहुत कम है। कम-से-कम सौ मनुष्यों के पीछे एक मनुष्य कौ एक गुण्डी के हिसाव 
से काम होता, तो छत्तीस छाख गृण्डियाँ होतीं। यह बिल्कुल ही छोटी चीज हैं, 
छेकिन जितनी छोटी है, उतनी ही भक्तिणाली है। हरएक मतुप्य को इसमें शरीर- 
परिश्रम की, अहिसा की, प्रेम की और त्याग की दीक्षा मिलती है। इतनी सारी 
विविध दीक्षाएँ एक छोटी-सी गुण्डी से सिद्ध होती हैं। सर्वोदिय के लिए कितने 
वोट हैं, इसका अन्दाजा हमको उससे लगता है। इसलिए हम कहते हैँ कि इस 
चीज को खूब. बढ़ावा देना चाहिए। 

एक दफा हमारे पास अपनी सरकार द्वारा प्रकाशित गांधीजी के चित्रों का 
बहुत बड़ा अल्वम आया था। बड़े-बड़े सुन्दर चित्र उसमें थे। परन्तु जब हम 
सूत की गुण्डी देखते हैं, तो उसमें गांधीजी का जितना अनूठा रूप दीख पड़ता है, 
उतना हमने और कहीं नहीं देखा है। इसलिए मेरा कहना है कि आप सव लोग 
यह काम करिये और केवल श्रम-दान पर यह्‌ आन्दोलन चल सकता है, यह सिद्ध 
करिये। श्रम-दान का सर्वेत्तिम और सर्वेशुल्भ प्रकार यह सूत्रांजलि है। 

शाम के ७-१५ बजे सम्मेलन का अधिवेशन विधिवत्‌ समाप्त हुआ। 


परिशिष्ट : १ | है 
मध्यप्रदेश, विध्यप्रदेश के कार्यकर्ताश्रों के साथ चर्चा - 


अहिसक क्रान्ति और संघटन - 
[ बिनोवा ] ह 


आप सब लोग जानते हैं कि आज जिसे 'संघटन” कहते हैं, उस पर मेरा वहुत 
' विश्वास नहीं है। उसमें मुझे विश्वास हो, ऐसी कोई बात में नहीं देखता हूँ। कुछ 
इतिहास का प्रवाह मैं देखता हूँ । देश और दुनिया का हाल देखते हुए मेरा मानसिक 
निर्णय यह है कि संघटत के जरिये अहिंसात्मक क्रान्ति हो नहीं सकती । संघटन 
का सीमित उपयोग उसमें हो सकता है। अगर संघटन से बल मिलता हो, तो 
हिंसक काये को ज्यादा मिलता है, जिसे हम “3िट7९ए०06॥४ 26807थशा" 
याने लोक-हितकारी सत्ता कहते हैं। 
यह भी हो सकता है कि प्रजा का कल्याण करनेवाली सत्ता हो, जिसमें प्रजा 
के मत की कोई कीमत नहीं है। उसमें ऐसा नहीं दिखायी देता कि लोगों की वृद्धि 
का विकास हुआ है और न विकास करने की वात सोची ही जा रही है। उस सत्ता 
में बहुत अच्छे छोग हो सकते हैं, परन्तु वे लोगों की सुख की योजना करते हैं। 
उनकी वृद्धि के विकास की तरफ ध्यान नहीं जाता है। यह हो सकता है कि 
जैसे बिलकुल छोटे-छोटे चार साल के बच्चे के बारे में माता-पिता समझते हैँ कि 
बच्चा अपना हित नहीं समझता है, इसलिए वे उसके हित की चिंता करते हैं, उस 
” प्रकार का संगठन कल्याणकारी और विशिष्ट केंद्रित अथवा हिसात्मक हो 
_ सकता है। परंतु जिसे हम जनशक्ति या अहिसक शक्ति या विकेन्द्रित शक्ति कह 
सकते हूँ, वह संघटनों से नहीं हो सकती है--यद्यपि संघटन से उसमें हमें सीमित 
सहायता मिल सकती है। 
खुशी की बात है कि ऐसा कुछ प्रयोग नागपुर की तरफ हो रहा है। उसे मैं 
उत्तेजन देना चाहता हूँ। हमारे इस काम में नेतृत्व नहीं है, प्रभुत्व भी नहीं हैं । 


श्ंदप्‌ 


श्रभुत्व' शब्द का बर्थ तेलगु में 'सरकार' होता है। हमारे काम में तो सेवकत्व 
है, परन्तु बहू सेबकत्व गणबविति वन सकता हैं। एक-एक गणसमुदाय समाज- 
सेवा के छिए निकल पड़े। इस तरह के कुछ शिविर भी रखने चाहिए। यह 
गणसेवकत्व चहुतत मदद देगा। 


शारीरिक अपेक्षा न रखें 

मध्यप्रदेश में मेरे दो-तीन साछ जेल में बीते हैं और बहुत कार्यकर्ता मेरे 
परिचित हैं। इसके अलावा वर्बा में वर्षों तक काम किया है। इसलिए वहाँ के 
लोगों को मेरे छिए कवेक्षा हो सकती है। मुझे भी वहाँ के छोयों के लिए जवेक्षा 
है। उसमें एक अगेला कायम रखनी चाहिए और दूसरी तोड़नी चाहिए। आपसे 
जो बवेक्षा में करता हूँ, वह कायम रखनी चाहिए और आप मुझसे जो अपेक्षा 
करते है, वह तोड़नी चाहिए। कुछ लोग कहते हैँ कि बावा को अगले साल 
सेवाग्राम बाना चाहिए। एक टोछी सारा हिन्दुस्तान घृम रही है और सन्‌ “५७ 
में सेवाग्राम पहुँचनेवाली है। उसकी उस भावना की हम कदर करते हैं, पर॑तु 
ऐसी कोई कद अपने मन में हमने नहीं रखी है । आंध्र में एक व्याख्यान में हमने 
कहा था कि अगर हम यहाँ पर मर जायेँ, तो हमारी अस्थियाँ, भस्म, छाज् उस 
स्थान को छोड़कर और कहीं नहीं ले जाना चाहिए। हमारे मरे हुए शरीर पर 
उसी स्थान का हक है--अँसे, जहाँ पर हम जन्म लेसे हैं, उस स्थान का हक हम 
पर रहता है। तुलसी-रामायण में ऐसा वर्णन है कि वनवास पुरा करके रामचन्द्र 
अयोध्या जा रहे थे, अपनी जन्मभूमि की ओर जा रहे थे। रामचच्ध बहुत व्यापक 
थे, परन्तु कवि लिखता है कि यद्यपि वे इस दुनिया के स्वामी थे, फिर भी वे 
अयीध्यापति थे। उसी तरह अपने काम का विस्तार करना चाहिए । इसीलिए 
हमने कहा था कि जिस स्थान पर हम मरेंगे, वही स्थान हमारी मृत्युभूमि होगी 
और उस स्थान से हमारी न छाश हिलनी चाहिए, व हड्डी हिलनी चाहिए। 
उस पर वहाँ की भूमि का हक है। यह सारा शरीर जछते ही मृत्तिका-रूप होता 
है, इसलिए उसका कोई अंश पानी में वहाना गरूुत है। भूमि में ही उसे विसर्जित 
करना चाहिए और भूमि भी वही होवी चाहिए, जहाँ मृत्यु होती है। हमारे मन 
में ऐसा तनिक भी भाव नहीं है कि जहाँ हमारे आत्मीय जन हैँ, वहाँ हमारा शरीर 
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'मेजा जाय ।. इसलिए हमारा वर्धा या सेवाश्राम जांना होगा, यह वासना नहीं 
रखनी चाहिए ।. आपको जो हमसे अपेक्षा है, वह आप शारीरिक न रखें, मानसिक 
रखें और वह .अपेक्षा .आज से. भी ज्यादा रखें। 


आध्यात्मिक आन्दोलन 


यह्‌ आन्दोलन कितना भी स्थूल दीखता हो, तो भी केवल आध्यात्मिक है। 
आपके पास ऐसी कोई ताकत नहीं है कि सामनेवाले का लोभ, आध्यात्मिक वृत्ति 
“की मदद लिये बिना और हिंसा का आश्रय लिये बिना- आप हटायें। हिसा के 
आश्रय से लोभ का परिवतेन डर में करेंगे, तो आप जमीन छीन सकते हैं । अब 
लोभ अधिक घातक है या डर अधिक घातक है, यह बात मानसश्यास्त्रज्ञ तय करें। 
“वह हमारा रास्ता नहीं है।' हम कहना चाहते हैं कि आध्यात्मिक वृत्ति के सिवा 
आपके पास और कोई शक्ति नहीं है। उसके आधार पर आप दानपत्र हासिल 
.कर सकते हैं। आप' यह तो नहीं कर सकते कि किसीको भी लटेंगे या लोगों के 
नाम से हम ही हस्ताक्षर करेंगे, ऐसा तो नहीं होता। हम इतने-इततने दान-पत्र 
हासिल करेंगे, इस संकल्प का अर्थ यह नहीं है कि हम ही इस तरह किसीको लटेगे 
.या किसीके नाम से हस्ताक्षर करेंगे। उस संकल्प का अर्थ इतना ही है कि कम- 
. से-कम इतने मनष्यों को अपनी आत्मा में स्थाव दंगा और उनकी आत्मा में मैं 
स्थान पाऊँगा। इसके सिवा और कोई अर्थ नहीं है। 
ह ठेढ़ी कल्पना न करें 
यह समझ लीजिये कि हमारे आन्दोलन का दारोमदार संख्या पर नहीं है 
-हृदय-शुद्धि पर है। मतलब, हमारा मन इतना सरल होना चाहिए कि ढेढ़ी 
- कल्पना हमारे सन में आनी ही नहीं चाहिए, बावजूद इसके कि अपनी आँख के 
' सामने हम टेढ़ापन देख रहे हैं, तो भी हम मनुष्यों को ठेढ़ा न मानें। अब चुनाव 
नजदीक आ रहा है, इसलिए कुल वातावरण संशयाकुछ बन जायगा। गीता में 
व्यास भगवान्‌ कहते हँ--कम-से-कम श्रद्धा तो होनी चाहिए। 'संशयात्मा 
विनश्यति---संशयात्मा का विनाश होगा। राजकरण में “संशयात्मा विनश्यति” 
नहीं है| वे समझते हैं कि संशयात्मा राजनीति में यशस्वी होता है! जो मनुष्य 
हरएक के साथ सावधानी से वरतेगा और हढोल-टटोलकर काम लेगा, -वह 


राजनीति में सफल होगा । यह राजनीति का सिद्धान्त है। भगवान्‌ कृष्ण भी 
राजनीतिज्ञ थे। पर उत्का अनुभव यही था कि--संशयात्मा विनव्यति। 
और इन छोटे-छोटे राजनीतिजों का अनुभव यह है कि संज्षयात्मा बनने से मनुष्य 
सफल हो सकता है। बड़े व्यापारी अत्यन्त सत्यनिप्ठ होते हैं। विना सत्य के कोई 
काम नहीं करते। छोटे-छोटे व्यापारी असत्य से काम करते हैं। छोटे और बड़े 
में यह फर्क है। भगवान्‌ कृष्ण का अनुभव जो था, उससे उल्टा अनुभव छोटे 
राजनीतिज्ञों का है। वे कहते हैं कि हमें फूंक-फूंककर कदम रखना चाहिए। 
ऐसों के बीच हमें काम करना है, लेकिन उनकी संशयवृत्ति की छूत हमें नहीं लगनी 
चाहिए । हमें 'संशय-प्रफ” और संशयनिर्भय/ बनना चाहिए। इसे मराठी में 
“बेरड” कहते हूँ । सूरदास खल काली कमरी चढत न दूजों रंग । ऐसी काली 
कम्बल जिस पर दूसरा रंग न चढ़ सके, ऐसा खल का वर्णन किया है। वैसी हमारी 
स्थिति होती चाहिए । याने उनका रंग हम पर नहीं चढ़ता चाहिए। यह कैसे 
होगा ? या तो हम बिलकुल मूरख बनेंगे, तो होगा या फिर पूरी अक्ल हममें 
हो, तब होगा। यह थोड़ी अकल का काम नहीं हैं। काम आसान है, मुश्किल 
नहीं है, पर अक्छ होनी चाहिए। यह बुनियादी चीज है। उसके दशेन से बहुत 
से भेद मिट जायँगे। 

| सभी शुद्ध निर्मेल-तारायण 


सोने का एक टुकड़ा है। खरा सोना, विलकुल परिशुद्ध सोना है । एक पाँच 
तोले का सीथा टुकड़ा और दूसरा पाँच तोले का गहना भी शुद्ध सोना है, परंतु उसका 
आकार देढ़ा-मेढ़ा है। अब जो सुवर्ण की कीमत जानता है, वह दोनों को स्वीकार 
करेगा । वह यह देख लेगा कि ये दोनों समान जाति के हैं, दोनों का वजन पाँच तोला 
है और दोनों शुद्ध हैं । लेकिन छोटा लड़का देखेगा, तो टेढ़े को कवूछ नहीं करेगा । 
जिसे सुवर्ण का परिपूर्ण ज्ञान है, वही पहचान सकता है। इसलिए हमें तरह-तरह 
के आकार के भ्रम में नहीं पड़ना चाहिए । अंदर का जो प्रकार है, उसे पहचानना 
चाहिए। सारा सुवर्ण है, आकार अलग-अल्‍ूय हैं। यहीं देखिये, हमारे सामने 
बैठे हुए छोगों में किसीने टोपी लगायी है, किसी ने फेंटा बाँधा है, किसीने दाढ़ी 
रखी है। इस तरह भिन्न-भिन्न रूप होते हुए भी सव सर्दिय-समाज के लोग हूँ। 


वाहर के रूप हम भिन्न-भिन्न देखते हैं, फिर भी हम समझते हैं कि यह मिथ्या है और 
सर्वोदय-समाज सत्य है । उसी तरह समझना चाहिए कि जिन-जिनसे हमारा 
संबंध आया, वे परिशुद्ध निर्मल-तारायण हैं। इस तत्त्व का ग्रहण एकदम नहीं 
होगा, परंतु वेसी इच्छा, अभ्यास करना चाहिए ; इसलिए बापू हमेशा स्थितप्रज्ञ 
के इलोकों का जिक्र करते थे। वीमारों का आदर्श-सेवक कैसा होना चाहिए ? 
तो वे कहते थे कि स्थितप्रज्ञ के श्ठोक पढ़ो । रसोई-घर में काम करनेवाला कैसा 
होना चाहिए ? वे कहते थे कि स्थितप्रज्ञ के इलोक पढ़ो । ऐसा वे क्‍यों कहते 
थे ? इसीलिए कि हमारा स्तर भिन्न है, हमारे छोग तनख्वाह के लिए सेवा नहीं 
करेंगे, उनमें मातृभाव होना चाहिए । 


हृदय में प्रवेश 


भूदान का हमारा आन्दोलन जमीन छीनने का होता और संपत्तिदान-आन्दोलन 
कर-वसूली का होता, तो यह दूसरी तरह का होता । लेकिन हमारा आन्दोलन 
लोगों के हृदय में प्रवेश करने का है, करुणा जगाने का है। इसलिए हमारी परीक्षा 
हैं। हम कहना चाहते हैं कि ऐसे भोले बनो, जैसे तुकाराम ने कहा है--.जाणोनि 
नेणते करी माझे मन” याने जानते हुए भी नहीं जानता हो, ऐसा मेरा मन करो ।” 
यह ठेढ़ा सोना है और दूसरा सीधा सोना है, यह जानते हुए भी नहीं जानता हो 
और उसमें जो प्रकार है,वह पहचानता हो, ऐसा होगा तो देखते-देखते काम फैलता 
ही जायगा। 


इसलिए संघटन पर मेरा कम भरोसा है॥१ शंकराचार्य मलावार से निकले 
और हरिद्वार की तरफ गये, जहाँ मनुष्य के वलिदान की प्रथा थी । चंद दिनों में वह 
प्रथा बंद हो गयी । यह कौनसी कीमिया थी ? आखिर घूम-घूमकर वे कितने 
घूमे होंगे ? बत्तीस साल की उम्र में उन्होंने समाधि छी और बड़े-बड़े ग्रंथ लिखने 
के लिए कहीं बैठना हुआ होगा । उन दिलों बड़े-बड़े जंगलों में घूमना बहुत कठिन 
काम था। लेकित उनके काम का जो परिणाम देखते हैं, वह घूमने से नहीं हुआ, 
वह उन्तकी हृदय-शुद्धि के कारण हैं। हम आपसे नम्रतापूर्वक कहते हैं कि आप हृदय 
की उद्यरता और शुद्धि देखिये । तव आप देखेंगे कि जो शख्स मिलेगा, वह आपका 
वर्नंगा और आप उसके हो जायेंगे । संघटन का अल्प उपयोग कीजिये । 


१४९ 
आंदोलन का प्रवाह 

नदी का पानी सतत वहता रहता है, इसलिए कभी भी हम जाते हैं, तो हमें 
पाती मिलता है। कभी चिन्ता नहीं रहती है। जौर जैसे नदी का पाती दसरे- 
तीसरे काम में छेते हैं, फिर भी चिन्ता यह रहती है कि प्रवाह बहता रहना चाहिए 
नहीं तो खतरा है ; बसे अपने इस आन्दीलन का प्रवाह भदान का है भर वह 
बहता रहना चाहिए। वितरण का काम है, और भी कुछ काम है, पर्रतु आप 
इतना याद रखिये कि आपके दूसरे-तीसरे कामों का आकर्षण छोगों को क्यों हुआ ? 
वह भूदान के कारण हुआ है। एक जमाने में एक पत्र में में लिखता था । बहुत 
चितन-मननपूर्वक लिखता था । लेकिन आज मराठी ओर हिन्दी में जितने ग्राहक 
मिलते हैं, उतने उन दिनों नहीं थे । उद दिनों चार सौ-श्नाढ़े चार सौ ग्राहक होते 
थे। अब आज बंग साहव ने एक पत्र निकाला है, उसके भी दो-तीन हजार ग्राहक 
हैं। यह फर्क क्यों ? क्योंकि लोकमानस की पकड़ इस काम ने ली है। हम 
उसीकी तलाश में थे । 

मेवातों को जमीन देने का प्रद्न 

वापु के जाने के बाद मेवातों में काम करते के लिए हम बये थे। वहाँ पंजाव 
में हरिजनों को जमीन देने की वात थी। सरकार तैयार नहीं थी। कहती थी कि उन 
लोगों को पाकिस्तान में जमीन नहीं थी, उन्हें जमीन कैसे दी जाय ? जिन्हें जमीन 
थी, उन्हें थोड़ी जमीन दी गयी, पर जिन्हें जमीन नहीं थी, उनका जिम्मा सरकार नहीं 
उठा सकती थी । कहती थी कि यहाँ जमीन के मालिक ढूंढ़ो । पाकिस्तान में उन 
लोगों के पास काम करते थे। यहाँ वे मालिक भी नहीं और जमीन भी नहीं ! 
हमने बहुत समझाया, तव तय हुआ कि इतनी-इतनी जमीन देंगे । वह शुक्रवार 
का दिन था, प्रार्थना के वाद हमने जाहिर किया कि इस तरह पंजाब की सरकार 
ने तय किया और हमने उसके लिए उसका अभिवंदन भी किया । परंतु बाद में 
सरकार मुकर गयी । तो हमें उस सरकार पर भी दया आयी, हरिजनों पर भी 
दया आयी और अपने आप वर भी दया आयी । सरकार पर इसलिए कि उसकी 
हालत इतनी डाँवाडोल है और उसके लिए दोप भी किसको दें। हरिजनों पर 
इसलिए आयी कि वे सत्याग्रह की वात करते थे और हम ही ने उन्हें रोक रखा था । 


अपने आप पर इसलिए आयी कि हमने वचन तो हासिल किया था, लेकिन वचन 
देनेवाला उसे पूरा नहीं करता था, फिर भी हम कुछ नहीं कर सकते थे ! 

बहुत कठिन परिस्थिति थी । रामेश्वरीजी नेहरू ने हमसे पूछा कि क्या हरि- 
जन सत्याग्रह करें ? लेकिन हम वैसी सलाह नहीं दे सकते.थे । हमारे मन में आग 
थी । परंतु कुछ नहीं कर सकते थे। दूसरे यह बात भी थी कि अहिंसा के ग्रहण के 
लिए लोक-मानस तैयार होना चाहिए था। हम अहिसा का उपदेश देते हैं, तो 
हिन्दुस्तान में कोई भी ऐसा शख्स नहीं मिलेगा, जो कि उसे न मानता हो । यहाँ के 
लोग ऊँचे-से-ऊँचे विचार के लिए तैयार हैं । ऐसा कहा जाता है कि जगदीशचंद्र 
बोस ने इसकी झोध की कि वनस्पति में भी जान होती है। लेकिन इसमें उन्होंने 
क्या खोज की ? हमें तो वह पहले से ही मालूम था । हिन्दुस्तान के लोग पूर्वजन्म, 
पुनर्जन्म मानते हैं । अहिंसा, सत्य, अस्तेय, देह और आत्मा का पृथक्करण, आत्मा 
और परमात्मा का अद्वैत, सब कुछ जानते हैं, उन्हें क्या नहीं मालम,. सो ही हमें 
मालूम नहीं । इसलिए जब हम अहिंसा की बात करते हैं, तो वह हिन्दुस्तानियों के लिए 
नयी बात नहीं है। छोग कहते है कि आपकी अहिंसा की बात इस जमाने.के लिए 
नहीं है । आपकी अहिंसा 'अहिसा परमोधर्म:” जैसी वात है, वह अच्छी है, सर्वश्रेष्ठ 
बात है, परंतु आज के जमाने के लिए छागर नहीं हो सकती । हम कहते हैं कि 
वह केवल सर्वश्रेष्ठ ही नहीं है, केवल परम धर्म ही नहीं, निकट धर्म भी है। और 
अहिसा से काम बन सकता है-इस जमाने में भी बन सकता है। इसलिए अहिंसा 
का आज के जमाने में सबसे ज्यादा महत्त्व है, यह बात लोगों के ध्यान में आयेगी, 
तो हमारी बाकी की चीजें, खादी वर्गरा भी छोग कबूल करेंगे । 


हम इस बात की खोज में थे कि हमारी वात सुनने के लछिए लोकमानस तैयार 

हो। खोजते-खोजते हम तेलंगाना में गये । अगर तलाश की वृत्ति न होती, तो भूदान- 
. थज्ञ नहीं बनता । भाष से ढक्कन उड़ता है, यह सब देखते थे, लेकिन वैज्ञानिक ने 
उसमें से नयी खोज की, वैसे ही आज तक किसीने दान नहीं दिया, सो बात नहीं 
थी। मंदिर, मस्जिद और पाठशाला के लिए जमीन दान में मिली थी। परंतु 
अगर हमने उस पहले दान का इशारा नहीं समझ लिया होता और वैसे ही हम 
निकल जाते, तो वह कार्य क्षीण होता । परंतु हमारे मन में विश्वास था और 


एक विचार चछ रहा था । इसलिए पहला दान जब मिलछा, तव छगा कि यह 
ईदवर का इशारा है, इसलिए इस काम को हाथ में लिया जाय, तो लोक-मानस 
में अहिंसा का विचार सुनने की तैयारी होगी ! अहिया पर हमारी थद्धा है या नहीं, 
इसकी कसौटी होनेवाली थी । नहीं तो हमारे में यह हिम्मत नहीं थी, क्योंकि हम 
गणित जानते थे और हमने उसी दिन अपने मन में गणित कर लिया । पाँच करोड़ 
एकड़ जमीन की आवश्यकता थी । उसका उच्चारण वाद में किया, छेकिन उसका 
हिसाब उसी दिन कर लिया था और आप सबकी मदद से इतना काम करेंगे, ऐसा 
ही हमने माता था । हम हिसाव करेंगे और हम ही उस काम को पूरा करेंगे, ऐसा 
कोई अहंकार मन में रखने की हिम्मत हममें नहीं थी । अशवत मनुप्य के लिए 
निरहंकार वनना आसान होता है। यह काम नहीं उठाता, तो अहिसा पर मेरी 
श्रद्धा नहीं है, ऐसा सिद्ध होता भर हिंसा पर श्रद्धा रखनी होती । 


भूदान जारी रखें 


में कहना यह चाहता था कि आपका मुख्य काम भूदान का हैं। आपके 
निर्माण-कार्य की तरफ लोग ध्यान देते हैं, आपका पत्र अच्छा चलता है। आपकी 
खादी की बात सरकार सुनती होगी, ग्रामोद्योग की बात भी सुनती होगी, उसके 
कई कारण होंगे; परंतु उसका मुख्य कारण यह है कि जनता आपका कार्यक्रम 
मानती है। जहाँ भूदान का काम बन्द होगा, वहाँ दूसरे काम सूंख जायँगे। यह 
इशारा मैंने इसलिए किया कि पिछले साल मलावारवालों ने निश्चय किया था कि 
इस साल भूमि का वँटवारा करेंगे और नयी भूमि प्राप्त नहीं करेंगे। उतका 
दूसरा निवचय परिपूर्ण हुआ और उसमें वे सी फीसदी यशस्त्री हुए और पहले निदचय 
में वे दस फीसदी भी सफल नहीं हुए । हमने कहा कि आप हूसरे निश्चय में ज्यादा 
यहा पाते और पहले में कम यञ्ञ पाते, तो अच्छा था। अनुभव से उनके ध्यान में 
यह बात आ गयी । उत्तरप्रदेश ते साढ़े तीन छाख एकड़ जमीन हमें दी थी और 
पाँच छाख का उनका पहला संकल्प था, वह भी पूरा किया। परन्तु बीच में दो 
साल कुछ काम नहीं हुआ। उत्तरप्रदेश नेताओं का देश है। गंगा-यमुतरा के पास 
कोई ताकत है, क्योंकि वहाँ बहुत नेता पैदा होते हैं और ऐसे नेत्ता, जो पीछे मुड़कर 
देखते हैं, तो एक भी अनुयायी नहीं है ; फिर भी वे नेता बने रहते हैं । उसके नजदीक 


ही विहार प्रदेश है, जहाँ लाखों एकड़ जमीच.मिली और लाखों दानपत्र हासिल हुए 
हैं। आज भी वहां देखेंगे, तो चैतन्य प्रकट हुआ है । मानसिक क्रान्ति तो विहार 
में हो गयी है, परन्तु उत्तरप्रदेश को उसका स्पर्श नहीं हुआ । “अस्पर्शयोग” 
हमें बहुत अच्छी तरह सवा है। यह बहुत कठिन वात है । गौड़पाद का वचन है 
कि “अत्यन्त दुर्लभ योग है--कुल दुनिया का स्पर्श न होता ।” जो अत्यन्त कठिन 
योग है, वह हमें सथ गया । अब बावा राघवदास के ध्यान में आया है कि ऑफिस 
में बैठकर लड़ाई नहीं लड़ी जा सकती । योजना बनाने से कोई काम. नहीं होता 
है। साक्षात्‌ समरभूमि में जाकर लड़ना पड़ता है। इसलिए वे निकल पड़े हैँ 
और विषमता के विरुद्ध लड़ाई छेड़ी है। अब इन चन्द महीनों में चालीस हजार 
एकड़ जमीन उन्हें मिली है। हमें वहाँ पर काफी रद्दी जमीन मिली थी । छेकिव 
इस एक मनुष्य के प्रयत्न से इतनी अच्छी जमीन मिली है, यह छोटी बात नहीं है । 
हम कोटि-कोटि के आँकड़े बोरते हैँ, इसलिए हमें पता नहीं चलता, परंतु यह बहुत 
बड़ी घटना है। बाबा राघवदास ने तीस सार सैवा का काम किया है, परंतु अब 
चालीस हजार एकड़ जमीन प्राप्त करके उन्होंने चालीस हजार लोगों के पोषण 
की व्यवस्था की है। इतनी बड़ी सेवा उनके हाथों से इसके पहले कभी नहीं हुई, 
ऐसा वे भी मानते हैं । इसलिए हम कहते हैं कि कुछ भी संकल्प करिये, लेकिन भूदान 
जारी रखिये। ह 


लोग पूछेंगे कि वावा ने पाँच करोड़ एकड़ का इतना बड़ा आँकड़ा पहले ही 
जाहिर करके एक भूत जयाया है । आँकड़ा बोलना आसान है। मराठी में कहावत 
है 'झाँकली मूठ सव्वा छाखाची” यावे बँधी हुई मुट्ठी सवा छाख की होती है।' 
... इसलिए बावा नहीं बोलता तो अच्छा होता, लेकिन अहिसा का काम खतरा उठाये 
बना नहीं होता है। दीखने में उल्टा दीखेगा कि पिछले साल हमने कहा था कि कुल 
काम छोड़ करके इस काम के लिए आइये । लेकिन इस साल हम कह रहे हैं कि 
भूदान के साथ ये कुल काम जोड़ो । जैसे छूृत-अछूत भेद के निवारण का काम है, 
वह भी इसके साथ करना होगा। गंगा का पानी समुद्र की तरफ निकला, पर 
बीच में कोई गड़ढा आया, तो उसको भरे विना वह नहीं जाता, नाले का पाची ऐसे 
ही वेग से समुद्र की तरफ जाता है, परन्तु गड़ढा मिलता है, तो उसमें समाप्त होता 


है। उसीको वह समुद्र समझता है और मन में सार्थक समझता है । ती बीच के 
गड्ढे को समुद्र समझना नहीं है। भूदात का काम करते-करते दूसरे-तीसरे सेवा के 
जो काम हैं, वे करने चाहिए । ः 
कार्यकर्ता छट्टी ले 

वीच-बीच में कार्यकर्ताओं को छूट्टी लेनी चाहिए । और रोज एक घंटा, सारू 
भर में एक महीना या आधा महीना, अच्छे-से-अच्छे काम से भी निवृत्त होना चाहिए। 
इससे मानसिक शान्ति मिलती है, शक्ति मिलती है, निरीक्षण होता है और उसका 
असर काम पर भी होता है। यह जो मैंने सुझाया, वह आपके लिए है, मेरे लिए 
नहीं है । नहीं तो आप मुझे भी कहेंगे कि आपको भी निवृत्त होना चाहिए और फिर 
जैसे भस्मासुर का हुआ, वैसा ही हाल हो जायगा। यह शख्स काफी ध्यान कर 
चुका है। यह पूंजीवादी ध्यानी है। इस वास्ते नया ध्यान नहीं करेगा, तो चलेगा। 
और ध्यान की मुझे ऐसी आदत हो,गयी हैं कि चलते-चलते, काम करते-करते 
उससे अलग होना है, तो मैं हो सकता हूँ और ध्यात कर सकता हूँ । हम इस काम 
से और इस संसार से भी अलग हो सकते हैं। यह हमारा ध्यान निरन्तर चलता 
रहता है। परन्तु आप छोग अगर काम से अलग रहेंगे, तो आपको मानसिक आराम 
और बुद्धि को काफी पोषण मिलेगा । उस समय आप हमारे पास आ सकते हैं, 
उससे आपको भी छाभ मिलेगा और हमको भी छाम मिलेगा। 


चेतना का अभाव 

प्रश्न : मध्यप्रदेश के काम में कौन-सी कमियाँ दिखाई देती हैँ ? 

उत्तर : खास मध्यप्रदेश के लिए नहीं, परन्तु सव प्रान्तों के लिए मेंने एक 
बात वतायी है। हमारी संस्थाएँ स्टेटिक (स्वितिशील) बनी हैं | डायनैमिक 
(गतिशील) नहीं रही हैं । उनमें चेतना नहीं दीखती । यंत्र अच्छा है खराब नहीं 
है, यंत्र से सेवा हो सकती है। परंतु यंत्र चलाते हैं तो थादी हो जाते हूँ । हमारे 
गणित के प्रोफेसर थे। एक दिन हमने क्लास में उनसे एक सवाल पूछा ु ऐसे 
सवाल के वे आदी नहीं थे। वे सोते-सोते सिखाते थे । _बहुतों को लगता है कि 
हेटे-लेटे ही सोना होता है, लेकिन चलते-चलते और बेठ/लेठ भी कक सकता 
है। सिखाते-सिखाते भी सो सकता हैं और गणित एक ऐसा विपय है कि वह सिखाने 


की आदत पड़ गयी, तो सिखाते-सिखाते मनुष्य सो सकता है। इसलिए हमां 
प्रो० ने ठाट से कहा कि आज इस सवाल के लिए मैं तैयार नहीं हूँ, कल उत्तर दूँगा | 
संस्था यांत्रिक बनती है। संस्था-स्थापन करने में कुशलता की जरूरत होती है, वाद मे 
वह यंत्रवत्‌ बनती है। इसलिए शास्त्रकारों ने कहा कि एक आश्रम खतम होता है, 
तो दूसरे आश्रम में जाओ । उसमें एक शक्ति है, परन्तु यह संस्थाओं के ध्यान में 
नहीं आ रहा है, इसलिए उनका काम छोगों में नहीं फैलता है और फिर वे सरकार 
की मदद लेती हैं, इसलिए वहाँ तेज नहीं रहता है। घूमनेवाले कार्यकर्ता बीच-बीच 
में संस्थाओं में जाकर अपनी रिपोर्ट पेश करें । संस्थावाले भूदान के काम में हिस्सा 
लेते है, ऐसा हम तब समझेंगे, जब वे भूदानवालों से कहेंगे कि “हम अपनी कुल संस्थाएँ 
आपको सुपुर्द करते हैं। आप जो सलाह देंगे, उसके अनुसार काम करेंगे ।” जब 
संस्थावाले समझेंगे कि उसमें उनका भी हित है, तव उनका काम अच्छा चलेगा। 


भूदान तथा अन्य काम 


प्रइन : क्या भूदान के साथ दूसरे भी काम किये जाये और सरकार के कामों 
में हम कहाँ तक मदद दें ? | 


उत्तर : उत्तर प्रदेश में जव हम घूमते थे, तव गोरखपुर में अकाल पड़ा था। 
बहुत लोग दुःखी हुए थे। लेकिन वावा उस समय वह काम उठाता, तो लोगों को . 
राहत मिलती और सरकार का भी बावा पर विश्वास था। इसलिए लोग हमें 
सूचना करते थे, परन्तु बाबा ने वह काम उठाने से साफ इनकार कर दिया, बल्कि 
जरा कठोर छब्दों में कह दिया कि आपत्ति दूसरे लोग पैदा करें और उसे हटाने 
की जिम्मेवारी हम लें, ऐसा क्यों ?' उधर ग्रामोद्योग तोड़ने का सिलसिला जारी 
था, इसलिए आपत्तियाँ पैदा हो रही थीं । तात्पर्य, लोगों के पास ग्रामोद्योग नहीं 
थे, इसलिए वह दु:ख निर्माण हुआ था। खरीदने की क्षमता लोगों में नहीं थी। अगर 
ग्रामोद्योग होते, तो यह हालत नहीं हुई होती, यों कहकर हमने उसे छोड़ दिया। 
दूसरे कामों को जोड़ना चाहिए, इसका मतलब यह नहीं है कि इस काम को छोड़ना 
चाहिए। दूसरे कामों को इस तरह नहीं जोड़ता कि यह धागा टूटे । लोगों की: 
मुह्िकिलें दूर करना हमारा काम नहीं है। उनका नसीब है और उनकी अक्ल है, 
जिनसे उन्होंने वोट देकर सरकार को चुना है । कुछ मिलाकरके वह हमारा काम 


नहीं है। हम गाँव में जायँगे, उस गाँव में अगर छत-अछत के भेद की समस्या 
बहुत है, तो घर-वर जाकर भूदान हासिक करने के वजाय हम लोगों को छृत-अछ्त 
भेद के निवारण के लिए कुछ बातें समझायेंगे और उसके साथ-साथ भूदान का विचार 
समझो देंगे । हम: इसी तरह करते हैँ । गाँव में जो समस्या रहती है, उसे ध्यान में 
लेकर वातें करते हैं। छेकिन भूदान का काम छोड़कर छूत-अछूत का भेद मिटाने 
में छगेंगे, तो भूदान खतम होगा । ऐसे समय पर जनता को शिक्षित करने का 
काम रहता है। 


सत्ता और सम्पत्ति 


प्रश्न : सर्वोदिय-कार्यकर्ता को सत्ता के और संपत्ति के साथ संबंध रखना 
चाहिए या नहीं .? 

उत्तर : सत्ता के साथ संबंध जोड़ने की हविस जिसे नहीं है, वह महात्मा 
बिरला है। ऐसे छोग बहुत थोड़े देखने को मिलते हैँ । दो साल पहले गया में 
एक व्याख्यान मेने दिया था। उसमें बताया था कि सेवा-प्रधाव छोग सेवा-त्रत्ति से 
काम करते हुए किस तरह सत्ता के मार्ग में पहुँचते हैं ? सेवा करनेवालों को: 
लगता है कि विता व्यवस्था के सेवा नहीं हो सकती, इसलिए संघ था संस्था बनाते 
हैं। थोड़े दिन वाद व्यवस्था मेरे हाथ में रहे विना काम नहीं होगा, ऐसा उन्हें 
लगता है, तो फिर सत्ता में वे आ जाते हैं । सत्तावालों की गति सेवा की तरफ होती 
है, ऐसा देखने को नहीं मिलता है। हिमालय से गंगा निकलती है, तो समुद्र की तरफ 
जाती है। लेकिन समुद्र से गंगा हिमालय की तरफ नहीं जाती । सेवावाला 
सत्ता में पहुँच जाता है। यहीं देखिये, आवा वर्बा खाली हो गया हैं । दिल्ली पहुँच 
चुका है, जहाँ हम संगठन करते हैँ, वहाँ छोय अजरामर होकर तो नहीं आते ह। 
वे कमबख्त मरते हैं, तो ऐसी वेदरकारी से कि व्यवस्था न करके निकल जाते हैं । 
जहाँ निमंत्रण आता है, वहाँ से वे निकल जाते हैं। ऐसी हालत में सज्जनों के 
हाथ में भी सत्ता आती है, तो हम उसे खतरनाक समझ्षते हैं, दुर्जनों के हाथ में आयेगी 
तव तो खतरनाक है ही ! रामदास के नाम पर भी पंथ बने हूँ और छोमों में झगड़ा 
चलता है। नानक के लड़के और शिष्यों में उतकी मत्यु के वाद झगड़ा हुआ था । 
याने जैसे राजमैतिक पक्ष में जितने झगड़े होते हैं, उतने ही झगड़े इनमें होते हैं । 
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हम किसीको दोष नहीं देते हैं, परन्तु कबूल करते हैं कि सत्ता की तरफ जाने में 
: छाभ नहीं है, चाहे सदवासना से उसके अच्छे और प्रामाणिक प्रयोग भी क्यों न 
किये जाये, परंतु अनुभव बताता हैं कि उससे लाभ नहीं है । संपत्ति हम इकठ्झ 
नहीं करते हैं, परन्तु हम संपत्तिदान में संपत्ति का हिस्सा लेते हैं ॥ उतना संपत्ति 
के साथ संबंध आता है। भूदान का संपत्तिदान एक पहलू है। 

सर्वोदियपुरम्‌ , ( कांचीपुरम्‌ ) | 
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पाराशष्ट : २ 
सध्यभारत और राजस्थान के कार्यकर्ताओं से चर्चा 


| प 
भूदान ; साखिकता के पथ पर 
[ विनोबा ] 
हमें इस बात की बहुत खुशी हो रही है कि सर्वोदिय-सम्मेलन में लोगों की रुचि 
दिन-ब-दिन बढ़ रही है। यद्यपि यहाँ जो लोग आते है, उनको न कोई सत्ता 
मिलनेवाली है, न और भी कोई प्रकोभन है । केवल स्नेह बढ़ाने के लिए, या केवल 
देश की सेवा किस तरह हो सकती है, उसकी चर्चा करने के लिए और कुछ आत्मा 
की उन्नति का साधन हासिल करने के लिए यहाँ आते हैं। इसके अलावा यहाँ 


५ 


: आनतेवालों का और कोई इरादा नहीं हो सकता । 


दरदर्शी और मूर्ख 


किसी में बहुत ज्यादा रजोगुण हो, तो उसे कीति की लालसा होती है, परंतु 

वह न सिफ क्षम्य है, वल्कि कुछ अंश में आदरणीय भी है। गीता में कहा है कि 
 सत्कीति को भी मान्यता दी जा सकती है, बशर्ते कि वह सत्कार्य पर आधार रखती 
हो | इस तरह गीता ने उसे मान्यता दी है, परंतु आध्यात्मिक खयाल से वह चीज 
कम पड़ती है। तो भी यहाँ पर किसी का अधिक-से अधिक दोष यही हो सकता 
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है और कोई नहीं हो सकता है। कुछ लोगों को कभी-की यह खतरा मालूम 
होता था, जो अब नहीं मालूम होता है। यहाँ पर एक जमात बन रही है, जो आज 
नहीं, तो कल सत्ता में आयेगी | खुशी की बात है कि वह आशंका दिन-ब-दिन 
कम हो रही है और लोग समन्न गये हूँ कि ये छोग इतने दूरदर्शी हैं और इतने 
मूर्ख भी हैं कि वे आज की सत्ता की कोई कीमत नहीं समझते हैं । 
वे हमको दूरदर्शी इस मानी में कहते हैं कि हम बहुत छंवा सोचते हैं 
इसलिए आदरणीय हैं, और मूर्ख इसलिए कहते हूँ कि फ़िल्हाल किस 
तरह समाज की सेवा हो सकती' है, इसका सम्बक्‌ दर्शन इन्हें नहीं है, इसलिए 
सेवा के अनेक मौके ये लोग खोयेंगे, ऐसा वे समझते हैं। इस तरह हमें दूरदर्शी 
और मूर्ख, दोनों समझते हैं। परन्तु प्रतिस्पर्धी समझने की जो बृत्ति हो सकती थी, वह्‌ 
: इन दिनों दिन-ब-दिन कम हो रही है । वावजूद इसके कि १९५७ नजदीक आ रहा 
है, तो भी लोग समझ गये हैं कि इस जमात में से कोई चुनाव के लिए खड़ा भी हो 
जाय, तो अपने व्यक्तिगत तौर पर खड़ा होगा। सर्वोदिय-समाज या सर्व-सेवा-संघ 
की तरफ से उसे कोई उत्तेजन नहीं दिया जायगा, वल्कि यहाँ पर उसके लिए 
सव प्रकार की प्रतिकूलता खड़ी की जायगी । इसलिए दिन-व-दिन अपना काम 
निर्दोष होता जा रहा है, यह खुशी की वात है । 


पूर्वजों को कमाई तुच्छ नहीं 

कुछ लोग यह भी पूछा करते हैं कि ये छोग अपने सम्मेलन कभी काशी, 
कभी गया, कभी पुरी, कभी कांचीपुरम्‌ में करते हूँ, तो यह ठीक लक्षण नहीं है। 
परंतु परसों आपने सुना कि राजाजी ने इसका क्या अर्थ छग्राया। अपने पूर्वजों 
की जो कमाई है, उसीमें संतोप मानकर जो आगे नहीं बढ़ेगा, वह तो पूर्वजों के 
लिए आदरणीय व्यक्ति नहीं माना जायगा ; परन्तु बहू भी आदरणीय नहीं होगा, 
जो पूर्वजों की कमाई को तुच्छ समझता हो | यह एक ऐसी ऐंठ या उन्मत्तता 
होती है कि जिस स्थान में बहुत पुण्य का आचरण हुआ है, उस पृुण्य-स्थान की 
उपेक्षा करें और उसे कुछ भी न समझें । एक भाई ने हमसे कहा कि में पत्रह दिन 
में एक दफा उपवास करने की जरूरत महसूस करता हूँ, लेकिन में द्वादशी के दिन 
उपवास करता हूँ, क्योंकि एकादशी के साथ वहुत साम्प्रदायिक भावनाएँ जुड़ी 
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हुई हैं, हमें स्वर्ग वगैरह कुछ नहीं चाहिए । मैंने उनसे कहा कि स्वर्ग ने चाहनेवाले 
पर स्वर्ग लादा नहीं जाता है, परन्तु चाहनेवालों को भी.मिलता है या नहीं मिलता 
है, इसमें सन्देह है। अगर आप पद्धह दिन में एक दिन उपवास की जरूरत ही 
नहीं महसूस करते होते, तो वात दूसरी थी; लेकिन आप वैसी जरूरत महसूस करते 
हैं, वो जिस एकादशी के दिन असंख्य छोगों ने बहुत सदुभावननां से उपवास किया 
और कुछ समाधान हासिल किया, उस महान्‌ वलू को आप क्यों खोते हैं ? वे 
लोग इस महान्‌ संपत्ति की ओर ध्यान नहीं देते हैं और जो कुछ थोड़ी-सी बुराइयाँ 


हैं, उन्‍्हींकी ओर ध्यान देते हैँ । इसे भी में अच्छा समझता हूँ, क्योंकि इसमें विचार 


परन्तु वह एकांगी है । | 
पुर्वपुण्य का लाभ 
मेरा झुकाव पूर्व-पुण्य का लाभ उठाने की तरफ होता है । इसलिए कि अपने 
में बल नहीं पाता हूँ । मुझमें कुछ गुण है और कुछ दोष है, परन्तु मुझमें एक बड़ा 
गुण यह है कि मुझमें अहंकार नहीं है। उसका कारण यही है कि मैं अपने को 


-दुबेल पाता हूँ । मैंने गीता-प्रवचन” के सत्रहवें अध्याय के अन्त में यहाँ तक लिखा 


है कि हमारे सामने अगर-यही “च्वाइस” है कि मनुष्य के लिए सिर्फ दो गतियाँ हो 
सकती हैं, या तो पुण्यवान्‌ बनो और अहंकारी बनो, या तो आपके हाथ से-पाप होते 
रहें, परन्तु आप निरहंकारी रहें । तो निरहंकारिता में मदद मिलती है। इसलिए 
मैं पापी होना ज्यादा पसन्द करूँगा, क्योंकि हम दुर्वेल हैं, इसलिए सब प्रकार का 
बल, जहाँ कहीं से मिलता हो, इकट्ठा करने की कोशिश हम करते हैं । वह कोशिश 
पूरी सधती नहीं । अगर पूरी तरह से स्ेगी, तो जिस तरह सब देवता और मानव 
हमें अनुकूल हो गये हैं, उसी तरह सब राक्षस भी अनुकल हो जायेँगे। परल्तु 
दिन-ब-दिन हमें सबकी सहानुभूति हासिल हो रही है। 
ु .. सात्विकता की वृद्धि ५ 

हमने देखा कि सम्भेलनों में जो चर्चाएँ चलती हैं, उनमें सम्मेलन हर साल 
सात्तिकता की तरफ बढ़ता जा रहा है। उस सात्विकता में कहीं कुछ खलल पहुँचता 
है, तो मैं ही पहुँचाता हूँ और वह जान-बूझकर करता हूँ; क्योंकि मैं ऐसी सात्तविकता 
नहीं चाहता हूँ, जो कि तामसता के करीव हो और. पहचान ही न हो सके कि 
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सात्िकता है या तामसता। सात्तविकता कहकर हम तामसता को ही पकड़े 
रहें, यह मैं नहीं चाहता हूँ । इसलिए वीच-बीच में वहाँ पर कुछ रजोगृण का प्रभाव 
भाया, तो मैं ही छाता हूँ । 

एक भाई ने प्रस्ताव पेश किया था कि सर्वोदिय-समाज को राजनैतिक पक्षों 
में नहीं पड़ना चाहिए, क्योंकि उससे सवको सहानुभूति हासिल करने में बाबा 
पहुंचती है। उसके उत्तर में मैंने कहा कि भिन्न-भिन्न राजनैतिक पक्षों में हमें नहीं 
पड़ना चाहिए । इसका एक कारण वह है, जो आपने दिया है, लेकिन इसका दूसरा 
कारण यह है कि हमारी भी एक प्रकार की राजनीति है और वह हैं--आज की 
राजनीति को तोड़ना । हम कोई रामकृप्ण-मिशन के जैसे नहीं हैं । हम सबकी 
सहानुभूति और सहयोग जरूर हासिल करना चाहते है, परन्तु रामकृप्ण-मिशन की 
कोई राजनीति नहीं होती है। हमारी राजनीति, जिसे में छोकनीति कहता हें, 
उसमें पुरानी राजनीति को तोड़ने की वात है । 


राज्यसत्ता और धर्म-सत्ता 

आज तक राजनीति को “स्पिरिच्युअलाइज” करने के, उसे धर्म-हूप देने के प्रयोग 
किये गये। गांवीजी ने ऐसी ही कोशिश की । गोखले ने कहा था कि 'पालि- 
टिक्स” को “स्पिरिच्युअलाइज” करना चाहिए । गांवीजी ने यह कोशिक्ष की कि 
राजनीति को स्वच्छ, निर्मेल रूप, धर्म-छहप दिया जाय। अक्सर कहा जाता है 
कि उन्होंने पहली वार यह कोशिक्ञ की; .लेकिन यह वात सही नहीं । मानव के 
इतिहास में यह कोशिय वार-बार हुई है भर जितनी दफ़ा हुई है, उतनी दफ़ा 
अयदास्वी हुई है। हम यह नहीं कहते कि कई वार अयशस्व हुई, इसलिए आज 
भी होगी । इतिहास का ऐसा कोई वोझ हम अपने ऊपर नहीं चाहते हैं। परन्तु 
हमंने जितना देखा, उसपर से हमारे कुछ विचार वन गये हैं। हम मानते हैं कि ब॒द्ध- 
धर्म हिन्दुस्तान से रुखसत हुआ, उसके कई कारण हैं । परन्तु एक बड़ा कारण यह है 
* कि उसमें राजा छोग पड़े । कहा जाता है कि अशोक ने सव-धर्म-समभाव रखा। 
यह वात सही होगी, परन्तु आपको एक अनुभव वताता है । हम जब नालन्दा 
गये थे, तो वहाँ.पर हमने एक मूर्ति देखी । शिवलिंग की मूति थी और उसके ऊपर 
पाँव रखकर एक बौद्ध भिक्षु खड़ा था। यह देखकर हमें बहुत दुःख हुआ और उस 
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दिल के व्याख्यान में हमने उसीके बारे में अपने विचार व्यक्त किये। बौढ़ों के 
और थौवों के बीच अर्थात्‌ वौद्ध-राज्यकर्ता और शैव-राज्यकर्ताओं के बीच जो कशम- , 
कश चली, उसमें वौद्धराजा यशस्वी हुए, तब का वह चित्र होगा और जब शैव राजा 
थशस्वी हुए होंगे, तब उन्होंने दूसरे प्रकार के चित्र बनाये होंगे। राज्य-सत्ता को 
पावन रूप देने की कोशिश अशोक ने की और उसके साथ धर्म जोड़ दिया। तो 
धर्म भी गया और सत्ता भी टूट गयी । सत्ता तब टूटती है, जब उससे अधिक ताकत 
वाली सत्ता सामने खड़ी हो जाती है और सत्ता के पीछे धर्म है, इसलिए वह टूट्ती 
नहीं, सो बात नहीं; क्योंकि सत्ता तो हिंसा पर अविष्ठित होती है। वौद्ों 
का यह सारा इतिहास है। नानक और मुहम्मद ने भी राज्य-सत्ता को धर्म-हूप 
देने की बहुत कोशिश की । फिर भी वह दूषित हुई। वैसा ही प्रयत्व यूरोप में 
कान्स्टेन्टाइन के बाद हुआ । लेकिन उसमें राज्य-सत्ता दूषित हुई और धर्म-सत्ता 
भ्रष्ट हुई। यह सारा इतिहास हमारे सामने है। पा 


एकता और पदलोलपता 


गांधीजी के बाद हम लोगों ने राज्य-सत्ता हाथ में ली, जो गांधीवाले' कहलाते 
हैं। हम गांधीवाले आपस-आपस में जो सलाह-मशविरा करते हैं, उसका स्तर नाना 
फड़नवीस के जमाने के स्तर से ऊँचा नहीं है। अगर होता, तो बड़ी खुशी होती, 
परन्तु हमने सिन्न-भिन्न पार्टियों के कार्यकर्ताओं के बीच ही नहीं, एक ही पार्टी के 
कार्यकर्ताओं के बीच एक-दूसरे के लिए अविश्वास, हेतुओं के बारे में संशय आदि 
सब जो देखा, उस पर से हमें आभास होता है कि हमारा स्तर ऊँचा नहीं है। 
आजकल सुलह की जो बातें चलती हैं, जिन्हें राजनीति में समन्वय” कहा जा सकता 
है, वे ठीक वैसी ही होती हैं, जैसी दाना फड़नवीस करता था । जब अंग्रेजों ने पूना 
पर हमला किया, तो नाना ने पूना में चारों ओर घास रखकर उसे जलन की 
तैयारी कर रखी, और उधर सिंधिया, होलकर से बात शुरू की कि मराठी सत्ता 
खतरे में है, तो आप सब मदद के लिए आइये । उन दोनों ने पूछा कि आप उसके 
बदले में हमें क्या देंगे ? तो नाना ने कहा कि मारूवे का हिस्सा आपको देंगे, 
फलाना खानदेश का हिस्सा आपको देंगे | यों करते-करते उसने, सवका मिलाप 
किया | फिर सवकी सेनाएँ अंग्रेजों के साथ लड़ीं, अंग्रेज हारे और संकट दल 
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गया, छेकिन नाना ने अपने मत में निश्चय कर लिया और वैसा लिख भी रखा 
कि आश्षिर राज्य अंग्रेजों के ही हाथ में जाथगा, क्योंकि जिस प्रकार से वह सारा 
हुआ था, वह प्रकार कोई अन्तःसमावान का नहीं था । किसको क्या दिया जाय, 
इस तरह की वातचीत होने के वाद ही सारे एक हो गये थे। इसलिए नाना ने समझ 
लिया था कि यह एकता टिकनेवाली नहीं है । 
महापुरुषों का असर 

* आज भी कठिन मसलों पर आपस-आपस में बातचीत की जाती है, तो उसी 
तरह की जाती है । परस्पर संशय आदि में हम उन लोगों से बहुत कम हूँ, ऐसी वात 
नहीं है। फिर यह सवाल पूछा जायगा कि गांवीजी ने राजवीति को 'स्पिरिच्यु- 
अलाइज' करने की कोशिश की, तो क्या उसका कुछ भी असर नहीं हुआ ? लेकिन 
इस तरह से सोचना ठीक नहीं है, क्योंकि महापुरुषों का असर तात्कालिक राजनीति 
को देखकर नहीं पहचाना जा सकता। उनका असर लोकमानस पर होता है। 
भगवान्‌ बुद्ध का असर आज हो रहा हैं। इसलिए हमें निराश न होना चाहिए। 
परन्तु वुद्ध भगवान्‌ की वात बिलकुल ही भिन्न थी और गांवीवालों की भिन्न है! 
बुद्ध भगवान्‌ के हाथ में राज्य-सत्ता थी। उसे छोड़कर वे जंगल गये थे । उन्हों रे 
यह नहीं समझा कि सेवा के लिए सत्ता हाथ में रखनी चाहिए, उसका उपयोग 
करना चाहिए । इसलिए बौद्धों ने संन्यास की वात चलायी, पॉलिटिक्स को 
स्पिरिच्युअलाइज' करने की कोशिश उन्होंने नहीं की । 

गुण-समुच्चय का कार्यक्रम 
इस तरह दो बड़े प्रधोग बड़े-बड़े लोगों ते किये । शंकराचार्य, गीड़पाद, शुकदेव 
आदि का एक प्रयोग था। उन महापुरुषों ने निवृत्त होकर सीबे जनता में जाकर 
काम किया और गांवीजी, मुहम्मद पैगम्वर, नानक, रामदास आदि का दूसरा प्रयोग 
था. उन्होंने पॉलिटिक्स' को 'स्पिरिच्युअलाइज' करने की कोशिक्ञ की । दोनों 
अच्छे थे, दोनों सत्पुर्य थे । इसलिए अब हम सोच रहे हैं कि हमें बया करना 
चाहिए ? हमें राजनीति को धर्म-हप देने के वजाय राजतीति को खंडित करके 
लोक-तीति स्थापित करनी है। राजनीति कायम रहते हुए उसे धर्म-रूप देने 
की कोशिश नहीं करवी है। यह एफ स्पष्ट और पाजिटिव' कार्यका है। 
99 
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निवृत्ति-मार्गी सत्पुरुषों ने. जो किया, वह पाजिटिव' नहीं था । वे राजनीति के 
पचड़े में नहीं पड़े और उन्होंने अलग होकर शान्ति की शोध की । उनका भी 
दुनिया पर- बड़ा उपकार है, क्योंकि उन्होंने शान्ति का सार्ग बताया। मार्क्स की 
परिभाषा में यही वात रखनी हो, तो हम कहेंगे कि राजनीति को.धर्म-रूप द्विया जाय, 
यह हुआ थीसिस'। राजनीति को धर्म-रूप देना संभव नहीं, इसलिए उसे छोड़कर 
दूसरा मार्ग अपनाना, यह हुआ एण्टीथीसिस”। और अब हम 'सिंथिसिस' करने 
जा रहे हैं। हम राजनीति का लछोक-नीति में परिवर्तन करना. चाहते हैं। इस 
तरह दोनों विचारों में जो गुण थें, उनको लेकर दोनों के दोषों की छोड़नेवाला 
सिथिसिस! का कार्यक्रम हमने अपनाया है। 


इसलिए हम राजनैतिक पक्षों के कार्यक्रम में दखल देना नहीं चाहते । 
सिर्फ इसलिए नहीं कि हमें सवकी सहानुभूति हासिल करनी है, इतने 'इनोसेंट' 
नहीं हैं, कुछ खतरनाक हैं, हम निर्दोष-निरपराध नहीं हैं, क्योंकि हमारा अपना 
एक मकसद है । राजनैतिक पक्षवालों से कहना चाहते हैं कि राजनीति को ही हम 
मिटानेवाले हैं। परन्तु इसलिए आप हम जैसे सज्जनों को ही अपने दुश्मत समझें, 
सिर्फ इसलिए कि उससे आपकी सत्ता के मार्ग में बाधा डाली जायगी, तो हम 
समझाना चाहते हैं कि आप दोस्त को ही दुश्मन समझेंगे । आप लोगों का विसर्जन 
सर्वोदिय-समाज, में होना आपके ही हित में हैं, और दुनिया के भी हित में है, इस 
बात को समझ लीजिये । 


सत्याग्रही का सर्वोच्तम आदशे 


हमारी यही कोशिश है । इसलिए इस सात्तविक सर्वोदिय-समाज में जो कुछ 
रजोगुण का अंश आता है, वह मेरे ही कारण आता है। मैंने उसे रजोगुण कहा, 
परन्तु वास्तव में वह स्वच्छ-निर्मल सात्त्विकता है। सात्त्विकता में जो तमोगुण का 
अंश जाता है, उसके कारण इस प्रकार कुछ रजोग्रण का आभास होता है। मैंने 
अपने लोगों से कहा है कि तुम्हारा मार्ग शुकदेव का है । तुम्हें व्यासदेव का 
भी वि वेब करने का मौका आयगा । एक दफा बापू ने कहा था कि सत्याग्रही का 
सर्वोत्तम आदशे प्रल्लाद का है। हिरण्यकश्यपु के सामने वह भगवान्‌ का नाम 
लेकर निर्भयता से खड़ा रहा | हमने कहा कि प्रह्वाद आदर सत्यात्रही है, परन्तु 


बडा 


वह सर्वोत्तम आदर्श नहीं हो सकता। सत्याग्रही का सर्वोत्तम आदर्श तो झुकदेव 
हैँ, क्योंकि प्रकद्धाद को जिसका प्रतिकार करना पड़ा था, बहू तो पहचाना हुआ 
दुर्जेत था और शुकदेव को जिसका प्रतिकार करना पडा था, वे तो व्यास महवि 
थे। उनकी भी ने मानकर शुकदेव जंगल के छिए निकल पढ़े। व्यास बड़े 
ज्ञानी थे, परन्तु व्याकुल होकर पूत्र के पीछेलीछे गये बौर पूछा कि तुम कहाँ 
जा रहे हो ? शुकदेव ने उसका उत्तर नहीं दिया । कवि छिखता है कि झुकदेव 
की आवाज जंगल में द्विवुणित हुई और वृक्षों ने व्यास को उत्तर दिया कि मैं 
सर्व-भूतों के हृदय में बसे हुए की खोज में जा रहा हूँ। व्यास जैसे ज्ञावी को भी 
पुत्र के लिए आसवित हुई । उम आसक्तति को तोड़ने की जिसने हिम्मत की, वह 
सत्याग्रही का सर्वोत्तम आदर्श है । 


सेना-बुद्धि में गांधीजी का नास क्‍यों ? 


हमारे कई सज्जन भाई, जो बरसों तक गांवीजी के साथ रहे हैं, आज इस या 
उस कारण से 'मिलिटरी' का वचाव करते हैं। उस दिन राजाजी ने एक सख्त 
वाक्य कहा । उन्होंने कहा कि जिस झच्स के मन में पाकिस्तान के लिए डर 
होगा, उसके लिए सर्वोदिय-समाज में स्थान नहीं है । कहने का तात्पर्य यह था कि 
पाकिस्तान के डर के कारण सेना की आवश्यकता है, इस तरह की वात जिसके मन 
में हैं, उसे सर्वोदिय-समाज में स्थान नहीं है । यह उनकी अन्तर की आवाज थी | 
मैंने कई दफा कहा है कि पाकिस्तान ववान्‌ होना चाहता है, तो हमें भी वलवान्‌ 
होना चाहिए । उसके साथ बातचीत करनी है, तो दु्बछ बतकर नहीं जा सकते हैं । 
हमें बलवान होना चाहिए, इसलिए हमें अपनी फीज हटानी चाहिए, ताकि हम 
बलवान बनें । गांवीजी के साथ काम किये हुए कुछ छोग एडमिनिस्ट्रेटर' बने 
हैं। उत्तम एडमिनिस्ट्रेटर का यह लक्षण है कि जनता को आगे छे जाने के 
बजाय उसकी नाड़ी पहचानकर अच्छी व्यवस्था रखना । वे लोग कहते हैं कि 
देश का 'मारल' कायम रहे, इसलिए आर्मी रखनी पड़ती है भौर जब लोगों 
की तरफ से पूछा जाता है, तो वे कहते हैं कि किसीको भी उत्तर देने के लिए हम 
तैयार हैं। अपनी सेना हमने वरावर तैयार रखी है। यह सारा गांवीवालों 
की तरफ से होता है और यह कहकर होता है कि अहिंसा के हित में यही उचित 


श्द्ड 


है और उसके वचाव के लिए गांवीजी का आधार भी दिया.जाता है । कहंते 
हैँ कि कश्मीर पर सेना भेजने के समय गांधीजी को सम्मति, आश्ञीवाद उनको हासिल 
हुआं थां। वे कहते हैं कि गांधीजी ऐसे मिरे भगत नहीं थे। अपनी: सेना कार्य 
रखने के और बढ़ाने का ज़व वे सोचते-हैं, तो उसके लिए गांधीजी: का-भी आधार 
देते हैं । यह एंक दुष्ट-चक्र है। सामनेवाल्या सेना बढ़ाता है, इसलिएं हम भी 
बढ़ाते हैं ।। अब हम कहते हैं कि हम सेना नहीं बढ़ायेंगे, क्योंकि हमारी सेना पहले 
से ही बढ़ी हुई है। हम कहते हैं कि गांधीजी की सम्मति लेने के बजाय उनसे भी _ 
वेहतर मनुष्य की सम्मति क्यों नहीं लेते हो ? भगवान्‌ कृष्ण की सम्मति आप-छे 
संकतें हैं । साक्षात्‌ गीता-माता आपकी सेवा के लिए हाजिर है। आपको आधार 
कुछ कम नहीं है। गांधीजी ने १९१८ में लोगों से सेना में भरती होने के लिए 
कहा और वे ही गांधीजी १९४० में वह काम करने के लिए राजी नहीं थे । उसके 
लिए वे कांग्रेस से भी अलग होकर काम करते थे। आज गांबीजी होते, तो क्या 
करते, इसका अन्दाजां अगर हम लगा सकते, तो हम ही गांधीजी क्‍यों नहीं बनते ? 
इसलिए हम क॑हंते हैं कि गांधीजी का आधार लेकर जो गांधीवाले हिंसा का बचाव 
करते हैं, वे गीता-रहस्या के अनुयायी हैँ । 


अहिसा के प्रयोग 


प्राचीनों ने भी अहिसा के प्रयोग किये थे। हमने तो लिख रखा है कि उस 
जमाने का सबसे श्रेष्ठ अहिसक पुरुष परशुराम था । परन्तु आज हम वही काम करें, 
तो हमारी गलती होगी । पुराने लोगों ने अहिंसा के लिए तलवार उठाग्नी थी। परन्तु 
आज, जब कि हम अणु-अस्त्रों तक पहुँच गये हैं, तो गांधीजी का आठ साल पेहले 
का आधार बहुत पुराना हो गया है, क्योंकि हम बहुत आगे बढ़े हुए हैं। सेना का 
बचाव करनेवालों के बारे में हम यह कह सकते हैं कि सत्ता में जाने के बाद उन्हें 
सत्य, अहिसा का विचार करने के लिए फ्रसत नहीं मिली होगी, उनके ऊपर राज्य 
चलाने की बड़ी भारी जिम्सेवारी थी और दो सौ साल से राज्य नहीं चलाया था, 
उसकी आदत भी नहीं थी। इसलिए सोचने का समय और ताकत भी न रह 
सकी । उनका अधिक-से-अधिक वचाव यही हो सकता है परन्तु हमारा बचाव 
नहीं हो सकतों, क्योंकि हम वाहर हैं । इसलिए हमें ठीक ढंग से सोचना चाहिएँ 


इसका मतलव यह नहीं कि हम गैरजिम्मेवारी से सोचें। हम आसमान में उड़ 
सकते हैं, परन्तु लोग कहते हैं कि जमीन पर काम कीजिये। मनुष्य के दरीर की यह 
विश्ेपता है कि वह जमीन पर सि्फ अपने पाँवों से टिका हुआ है और अपना सिर 
ऊँचे जासमान में रखता है । जिस दिन पाँच के साथ उसका सिर भी जमीन पर 
आयेगा, उस दिन वह जानवर बन जायगा। इसलिए हमें आसमान में नहीं उड़ना 
चाहिए, परन्तु हमारा सिर आसमान में ही रहना चाहिए । 


सेना हृठाना जरूरी 

. इस तरह सोचें, तो छगता है कि आज हिन्दुस्तान को हिम्मत के साथ अपनी सेना 
हंटानी चाहिए या कम-से-क्रम आबी करनी चाहिए । छेकिन यह काम हिम्मत के 
विना नहीं होगा । हृदय में धड़कन हो, तो काम नहीं बनेगा । इस तरह हम हिम्मत 

६.* रते हैं, तो वह कदम अवलवालछा भी साबित होगा, हिम्मतवाला तो होगा ही। 
उससे हिन्दुस्तान की प्रतिप्ठा बढ़ेगी और दुनिया में जो शक्ति काम कर रही है, 
उसका नियंत्रण करने की शक्ति हिन्दुस्ताव में आयेगी और उसके परिणामस्वरूप 
हमे पर पाकिस्तान का हमछा भी नहीं होगा । 

लोकनीति की स्थापना कंसे ? 

: - हमारा मुख्य कार्य राज्य-सत्ता चलाना नहीं, वल्कि राज्य-नीति को लोका- 
नीति में रूपांतरित करना है। इसलिए हम कहीं कुछ दखल देंगे, तो उसे वे 
उनके कार्य में दखल न मानें और यह सोचे कि हमारे लिए एक 'करेविटव' हो 
तो अच्छा है। 'डेमाक्रेसी' में यह माना गया है कि एक सत्तावारी पक्ष चाहिए 
और दूसरा अच्छा वलवान्‌ विरोबी पक्ष । विरोधी पक्ष का होना डेमाक्रेसी के 
लिए जरूरी है। उसीसे डेमाक्रेसी! टिकती है, क्योंकि वह 'करेक्टिव' होता 
है। हम पूछता चाहते हूँ कि आज के सत्ताधारी पक्ष के सामने ऐसा कौन-सा पक्ष 
खड़ा है, जो कि 'करेक्टिव' बन सके ? आप सारी हालत देख ही रहे हैं। जो 
सत्ताभिछायी पक्ष है, वह करेंव्टिव' नहीं हो सकता, वह उतना ही 'रोग' हो 
सकता है, जितना कि सत्तावारी पक्ष होता, क्योंकि वह आगे सत्ता में आने की 
इच्छा रखता है। इसलिए जिस तरह वह विरोबी पक्ष के गृणों को चूस लेता है, उसी 
तरह दोयों को भी चूस लेता है। परिणाम यह होता हैं कि जो सत्ताभिलापी पक्ष 
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बाहर रहते है, उनके विचार की भी वही सीमा बनती है, जो सत्ताधारी पक्ष की 
होती है। वे भी जाल में फंसे हुए होते हैं, इसलिए 'करेक्टिव' त्तो वही होगा, जो 
सब तरह से सत्ता से वाहर है, परन्तु राजनीति का चितन करता है । जो राजनीति 
का चिंतन नहीं करते हैं और केवल आध्यात्मिक चिंतन करते हैँ, वे शान्ति के लिए 
कुछ काम करेंगे, परन्तु 'करेक्टिव” के लिए राजनैतिक चितन करनेवाला और 
अलग रहनेवाला पक्ष चाहिए । सर्वोदिय-समाज केवछू एक निर्दोष समाज ही नहीं 
है, वह गूणवान्‌ है, 'करेक्टिव' है। आज जो राजनीति चलती है, वह जब तक 


चलती रहेगी, तब तक उसे शुद्ध करने में वह मदद करेगा और एक दिन राजनीति 
को तोड़कर लोकनीति की स्थापना करेगा। 


इतिहास-को महत्त्व न दें 


राजस्थान के लिए मैं कुछ खास बातें कहना चाहता हूँ । राजस्थान का जो रोग 
है, उसका कारण है इतिहास । हमने बच्चों को नाहक इतिहास सिखाने की जिम्मे- 
वारी उठायी है। जो मर चुके, वे अच्छी तरह पहुँच गये, अब अपने सिर प्र उनका 
बोझ नाहक क्‍यों उठाते हो ? इतिहास के कारण राजपूतों के खिलाफ मराठे, 
मराठों के खिलाफ सिख, जोधपुर के खिलाफ जयपुर आदि सब पचड़े खड़े हो जाते 
हैं। पुरानी सब स्मृतियाँ जाग उठती हैं। अभी राज्य पुनर्गठन आयोग के कारण झगड़े 
हुए और उसके परिणामस्वरूप जो बुराइयाँ हुईं, उनके पीछे यही इतिहास-पूजा 
या इतिहास-निष्ठा थी, जो बुत्तपरस्ती का ही एक प्रकार है, जो इन दिनों बहुत 
चल रहा है। हमारे पूर्वजों ने सब शाखाओं पर उत्तम-से-उत्तम ग्रंथ लिखे । यह 
आक्षेप कभी नहीं उठाया जाता है कि संस्कृत भाषा में किसी विषय पर ग्रन्थ नहीं 
है । परन्तु सिफे इतिहास के बारे में आरोप किया जाता है। जिनमें सब प्रकार 
की विकसित शक्ति थी, उन्होंने सिर्फ इतिहास के बारे में ही क्‍यों नहीं लिखा ? 
क्या यह कोई आकस्मिक घटना थी या इसके पीछे कुछ विचार था ? शंकर, 
रामानुज आदि किताब लिखते समय अपने बाप का नाम भी नहीं लेते थे । हम कहाँ 
जनमे, किताब कहाँ लिखी गयी आदि कुछ भी नहीं लिखते हैं और एकदम किताब 
का आरंभ कर देते हैं। कोई कहते है कि शंकराचार्य ईसामसीह के दो सौ साल पहले 
हो गये | और कोई कहते हैं कि ईसा के आठ सौ साल के बाद हुए । याने उनके 
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जन्म.के विपय में जो मतभेद का क्षेत्र है, वह एक हजार साल का है। इतिहास के 
बारे में,वे छोग इतने अन्चे कैसे रहे ? इसका कारण यह हैं कि हम इतिहास को, 
व्यक्तियों को ज्यादा महत्त्व नहीं देते हैं । 

सर्वोदियपुरम्‌ ( कांचीपुरम ) 

२९-५-५६ 


परिशिष्ट : ३ 
दक्षिण भारत के कार्यकर्ताओं के साथ 


सदयाग्रह-शाब्र का संशीधन 
[ बिनोवा ] 


कुछ लोग कहते है कि भूवान के तरीके से जो हो सकता था, वह हुआ, इसलिए 
अव कुछ आक्रमणकारी नया कार्यक्रम चाहिए। हम कहना चाहते हैं कि वैसा 
कार्यक्रम चछ तो सकता है, परन्तु उससे जमीन नहीं मिलेगी । विहार में यही अनुभव 
आया है कि उससे शक्ति नहीं पैदा होती है। इसलिए आक्रमणकारी काम का मौका 
आयेगा, तो वह काम वावा प्रथम करेगा। जहाँ वावा को यह लगेगा कि.इस काम 
की सीमा आ गयी है और जाक्रमणकारी कार्य क्रम की जरूरत है, तो वावा स्वयं वह 
करेगा और आपको इशारा मिलेगा। 
सत्याग्रह का सोम्यतर रूप ु 
. सत्याग्रह के बारे में काफी समझने की जरूरत है। गांवीजी ने अंग्रेजों से कहा, 
'भारत छोड़ो” और उन्हें जाता पड़ा | परन्तु हम यहाँ के पूंजीपतियों को और 
जमींदारों को उस तरह भारत छोड़ो' नहीं कह सकते है । इसलिए अब जो सत्याग्रह 
चलेगा, उसका रूप गांवीजी के जमाने में जैसे निर्मेटिव' था, वैता नहीं हो सकता 
है । अब तो 'पॉजिटिव' रूप की जहूरत है याने सौम्य से सौम्यतर की और बढ़ना 
है । जिस तरह जयग्रकाशजी ने कहा, हम सव अपनी छाती पर हाथ रखकर यह 
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' पूछें कि वया हमने पूरे प्राण से, अपनी पूरी ताकत छूगाकर काम किया है या हमारा 
आधा समय आपस-आपस में लड़ने में गया है ? जब हम. समझेंगे कि आज 
“निगेटिव” सत्याग्रह नहीं चलेगा, तब हम सत्याग्रह के शास्त्र का संशोधन करेंगे। 
नहीं तो यह कहना पड़ेगा कि सत्याग्रह का शास्त्र गांधीजी के साथ खतम हुआ, ' 
अब पूर्ण विराम कहना होगा । गांधीजी ने सत्याग्रह के लिए जो प्रयोग: किये, उनमें 
से कई प्रयोग अयशस्वी हुए, ऐसा वे खुद मानते थे । उन्होंने खुद कहा था कि , . 
राजकोट का उपवास गलत था, अहमदाबाद में मजदूरों के लिए जो उपवास किया, 
उसमें कुछ दबाव आया, इसलिए वह सदोष था । साम्प्रदायिक निर्णय बदलने के 
वास्ते उन्होंने जो काम-किया,- उसका बेजा दबाव रवीन्द्रनाथ ठाकुर पर पड़ा। 
सत्याग्रह में इस तरह का दबाव किसी पर भी नहीं पंड़नां चोहिए । 


सत्याग्रह का एक पहलू 


रु 


गांधीजी के जमाने का कार्य निर्गेटिव' था, इसलिए वह यशस्वी हुए | अंग्रेज 
“यहाँ टिक ही नहीं सकते थे । उनको या तो यहाँ पर अच्छा राज्य चलाना था या 
छोड़कर जाना था । गांधीजी पहले राज्य-निष्ठ थे । उस वक्‍त उन्होंने स्वराज्य की 
माँग नहीं की थी, बल्कि अच्छे राज्य की माँग की थी । परन्तु आखिर गांधीजी ने 
अंग्रेजों को यहाँ से भगाने की बात की । अंग्रेज यहाँ से हट सकते थे, क्योंकि वें 
बाहर से आये हुए थे, परन्तु यहाँ के मुसलमान, ब्राह्मण, कारखानेदार, जमींदार 
आदि कोई भी हट नहीं सकते हैं । अगर वे अन्याय कर रहे हैं, तो उसका मतलब 
हुआ कि हम ही अन्याय कर रहे हैं और सब तरह से राष्ट्र का शुद्धीकरण करने की 
जरूरत है । इसलिए अब जो सत्याग्रह होंगे, वे बड़े नाजुक होंगे और सूक्ष्म बुद्धि से 
करने होंगे । हम सबको यहाँ पर एक साथ रहना है । इसलिए “एण्ड आर मेण्ड' 
तुम या तो सुधरो या भारत छोड़ दो' ऐसा हम नहीं कह सकते । हम एक ही बात 
कह सकते हैं कि सुधरो । आपके सामने एक ही रास्ता है। सत्याग्रह का यह एक 
पहल है, जिस पर हमें सोचना चाहिए । 


सर्वोदयपुरम्‌ ( कांचीपुरम्‌ ) 
राजद, 


परिशिष्ट ; ४ 
। तमिलनाड के कार्यकर्ताओं के साथ चर्चा 


तामदनाड के लिए चताव॑व कार्यक्रम 
[छिनेक ] 


हम लोगों में कहावत है कि अति परिचयात्‌ अवना' जहाँ परिचय ज्यादा होता 
है, वहाँ कभी-कभी आसपास के लोगों का मूल्य हम कम समझने छगते हैं । वैसे 
तमिलनाड में कुछ हो रहा है, ऐसा दीखता है। यहाँ के बड़े-बड़े लोगों को, यहाँ के 
छोटे-छोटे कार्यकर्ताओं के लिए, अतिपरिचय के कारण बहुत ऊँचा भाव नहीं 
देखता हूँ । उनमें वे दोप और न्यूनताएँ वहुत देखते हैं । दोष तो दुनियाभर में होते 
हैँ। अगर दोष ही देखना हो, तो दूसरा धंवा ही नहीं करना होगा । परन्तु हमारा 
यहाँ के कार्यकर्ताओं से इतने दिनों में जितना परिचय हुआ है, उतने से उनके लिए 
हमारे मन में आदर बढ़ा है। 


असहयोग से हानि 


हम सुनते थे कि यहाँ भिन्न-भिन्न पक्ष बहुत हैं और उनके बीच में बहुत झगड़ा 
है। उनका जो होगा सो होगा, सो हम नहीं जानते, परन्तु भूदात के साथ उनमें से 
किसीका झगड़ा नहीं दीखता | कुछ लोग शिकायत करते हैं कि तमिलनाड़ में 
: श्रद्धा बहुत कम है | हमें इससे उछटी वात दीखती है। हमने यहाँ इतनी श्रद्धा 
' देखी कि हम घबड़ा गये और हम चाहते हैं कि इतनी अधिक श्रद्धा के वजाय कुछ 
थोड़ा अधिक विचार आ जाय | कहने का तात्पर्य यह कि इस प्रदेश से हमने जो 
जाशा रखी है, उसके लिए हमारे मन में वहुत उत्साह है। यहाँ हमारी यात्रा कैसी 
होगी, रुक-झक चलेगी' या सतत चलेगी, या बंद पड़ेगी अभी हम कुछ नहीं जानते । 
'परन्तु यात्रा तो चलेगी, ऐसा लगता है; क्योंकि वह एक व्यसन हो गया है । इ 
वास्ते वह चलेगी, परन्तु हमारी यात्रा से छाभ उठाना आप सब लोगों का काम है,और 
इस बवत इस काम के साथ सहयोग देने में जो हिचकिचायेंगे, वे देश का नुकसान 
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करेंगे; क्योंकि उसमें सर्वोदय के कुल कार्यकर्ताओं की शक्ति क्षीण होगी। 
उसमें से कोई नहीं बचेगा । कुछ कार्यकर्ता कस्तूरबा-केन्द्र के हैं और कुछ कार्यकर्ता 
खादी के है । और भी कई प्रकार के कार्यकर्ता हैं। उनकी सबकी प्रतिष्ठा बचेगी 
नहीं, अगर जिस काम के लिए लोग आशा रखते हैं, वह काम वे नहीं करेंगे । फिर 
उस बूनियादी काम के बिना उनके काम प्राणहीन बनेंगे.। फिर या तो वे सरकार के 
अन्दर शामिल होंगे, सरकार के अंदर शामिल होना बुरा तो नहीं है; परल्तु वे 
क्रान्तिकारी नहीं रहेंगे । 


गलत ढंग से काम जल्दी नहीं होगा 


यह समझना चाहिए कि जो सरकार होती है, वह लोगों को बहुत ज्यादा आगे 
नहीं ले जाती, बहुत थोड़ा आगे ले जाती है। वह थोड़ी कोशिश करती है--अगर 
अच्छी सरकार हो तो । गलत सरकार रहेगी, तो वह छोगों को उल्टी दिशा में 
ले जायगी । मामूली सरकार ( 55००० ) कायम रखने की कोशिश 
करती है और अच्छी सरकार किंचित्‌ आगे ले जाती है। मान लीजिये, सरकार 
चाहेगी कि शादी की उम्र ज्यादा होनी चाहिए । आज १३ साल की उम्र में ही शादी 
होती है । सरकार चाहेगी तो बहुत हुआ, तो १३ के १५ साल करेगी, क्योंकि सरकार 
जो करती है, उसका अमल कुल देश के लिए होता है । उसके पीछे दंडशक्ति होती 
है। अच्छी सरकार ज्यादा दंड नहीं करना चाहती । इसलिए जो सुधार होता है, वह 
बहुत थोड़ा होता है । यह अच्छी सरकार का लक्षण है । परन्तु कान्ति थोड़े सुबार 
से नहीं होती । जनता को जोरों से खींचकर आज की हालत से आगे ले जाना 
होता है। उसमें कूदने की बात आती है। धीरे-धीरे चलने से काम नहीं होता । 
इस बारे में बुद्ध भगवान्‌ ने वहुत अच्छी नसीहत दी है। उन्होंने कहा है कि पुण्य- 
कार्य अगर हम आहिस्ता-आहिस्ता करते हैं, तो पाप जोरों से बढ़ता है। इसलिए 
अगर हम चाहते हैँ कि पाप जोरों से न बढ़े, तो पुण्य-कार्य मन्दगति से नहीं चलना 
चाहिए । ज्ीघत्रगति से चलाना चाहिए। इस विज्ञान के युग में यह बात बहुत 
महत्त्व रखती है । आहिस्ता-आहिस्ता हम सुधार करेंगे, तो उसमें आसक्ति आती 
है। कब, कहाँ से बिजली गिरेगी, इसका कोई अंदाज इस जमाने में किसीको नहीं 
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है। इसलिए मंद-मंद सुवार करनेवाले छोंग इस जमाने में टिक नहीं सकते । 
मतछूव यह नहीं कि सुधार करने की हवस में गलत काम कर दें,वल्करि समझने की 
जरूरत है कि गठत इंग से कर्म; जएई, कार हैं। पंगा गा ही गड़ों, पर कार्य 
होता ही नहीं । 


व्यापक कार्य के लिए व्यापक दृष्टि चाहिए 


इसलिए हमने कहा कि हम यहाँ व्यापक कार्य करना चाहते हैं। एकांगी 
कार्य नहीं करना चाहते । हमने कहा कि हम चतुरविध कार्य करना चाहते हैं, जिसमें 
ग्रामोदय का काम होगा, ग्रामोद्योग के जरिये वह होगा । दूसरी बात--जमीन का 
वँट्वारा होगा | तीसरी वात--नयी तालीम शुरू करनी होगी और चीयी वात--- 
जातीय-संग्रदाय-भेद का निर्मुलन करना होगा। हम यहाँ तक कहते हैं कि हम 
भारतीय हैं, वह अभिमान बहुत ज्यादा दिन टिकनेवालछा नहीं हैं । वह भी संकुचित 
साबित होगा । याने हम मानव हैं, इसी वृत्ति पर हमें स्थिर होना होगा । 
फिलहाल हम भारतीय हैं, यह चलेगा । परन्तु इससे कोई कम चीज नहीं चलेगी । 
कम चीज हठानी चाहिए । इतनी व्यापक दृष्टि रखकर हम काम करना चाहते हैं । 
उसमें हमें यहाँ के कुल रचनात्मक कार्यकर्ताओं का सहयोग मिलना चाहिए । 


कुछ लोग अलग खादी का काम करते होंगे, उन्हें बह एकांगी काम के बदले 
में चतुविध काम की दृष्टि देंगे, तो इस काम की वे व्यापक बना सकेंगे । इसी तरह 
से जो हरिजन-सेवा करते हैं, उन्हें भी चतुविध दृष्टि रखनी चाहिए । 


प्रचार-शक्ति की कमी 


कल हमारे पास एक चिट॒ठी आयी, उसमें उस भाई ने हमें लिखा है कि हरिजनों 
को आप मत भूलिये । उनको वसने के लिए भी कम जमीन है। इतनी गंभीर 
सूचना कितनी देरी से हमारे पास आती है। मतलव, सारी प्रचार-शक्ति कितनी 
धीरे-बीरे काम करती है, यह स्पष्ट होता है। हरिजनों को भूमि मिलनी चाहिए 
और भूदान में उन्हें एक-नतिहाई जमीन दी जायगी । उनका हक है, यह कई बार हम 
कह चुके है। लेकित हम अपनी प्रचार-शव्ति की कमी महसूस करते हैं। वहां 
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यह भी महसूस करते है कि चिट्ठी लिखनेवाला शख्स कितना अज्ञानी है और 
एकांग़ी है । 


सबकी सेवा को ग्रहण करता है 


एक बात हम स्पष्ट करना चाहते हैं । वह हमने वार-वार कही है । भिन्न-भिन्न 
पंथ, भिन्न-भिन्न जाति के भेद पहले से ही इस देश में मौजूद हैं, उसमें भिन्न-भिन्न 
पक्षों ने और भेद बढ़ाये हैं। उन्हें समाज-विमुख होने की वात हम नहीं कह रहे 
लोकशाही की भाषा में जो विचार होता है, उन्हींने समान फासले का सिद्धान्त 
बनाया । हमें मध्यविन्दु में रहना चाहिए और परिधि के जितने बिन्दु हैं, उनसे 
समान फासले पर रहकर सम्मुख होता चाहिए । अभी एक भाई. हमसे चर्चा रूर 
रहे थे कि रचनात्मक कार्यकर्ता विमुख हो रहे हैं । अगर होतें होंगे, तो येह हमारी 
योजना नहीं है, हमारी योजना के विरुद्ध ही है। हमारी योजना में अपने 
विचारं को न छोड़ते हुए, सबकी सेवा के लिए सन्मुख बनकर समुद्र-जैसे सबका 
ग्रहण कर सकते है । समुद्र में गंगा वदी भी जाती है और नाली भी जाता है। 
समृद्र दोनों को ग्रहण करता है, उसी तरह हम भी सब मंनुष्यों को ग्रहण करे। 
लेकिन समुद्र क्या करता है ? उसके पास एक कीमिया है, रसायन है । जितना भी 
पानी आता है, उसको वह अपना रूप देता है। गंगा का पानी समुद्र में जाता है 
तो गंगाजल नहीं रहता, समुद्र वनता है। गंदे नाले का पानी समुद्र में: जाता है, 
तो नाला नहीं रहता, समूद्रे बनता है | इस तरह से जो भी “हमारे सामने उपस्थित 
होंगे, उन्हें अपना रूप देना चाहते हैं, याने उन्हें आत्मसात्‌ करना चाहते हैं, उन पर 
पूरा प्रेम करना चाहते हैं। ; 


ब॒नियादी कामों में शक्ति लगायें 


एक भाई के प्रास जमीन थी:। वे दूसरा उद्योग भी करते थे । वे हमें जमीत 
देने के लिए आये थे | थोड़ी जमीन देने लगे । मैंने-कहा, “मैं जिस पर प्रेम करता 
हूँ, उस पर पूरा ही प्रेम करता हूँ, क्योंकि वह मेरा मित्र है।” वे भाई समझ गये, 
उन्होंने अपनी पूरी जमीन-दी ।इस तरह से इन-मिंच-मिन्न संत्रदायों को हम अपना 
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रूप देता चाहते हैं। अपने में उन्हें समा छेना चाहते हैं। यह काम संकुचित नहीं 
है, वल्कि वहुत व्यापक है। काम करते हुए कार्यकर्ताओं की यह मन:स्थिति होनी 
चाहिए। आपके इस प्रांत में शुरू में जगन्नाथन्‌ ने काम किया, अव मध्य में कुछ 

 दूसरे-तीसरे कार्यकर्ता लगे हैं। समाप्ति में कुल जनता यह काम कर रही है। ऐसा 
दृश्य दीखना चाहिए। इस रास्ते जिस गाँव में जायेंगे, वहां के मसले ध्यान में 
रखकर काम करना चाहिए । कुछ मसले वुनियादी स्वरूप के होंगे । कुछ छोदे-मोटे 
प्रइन होंगे, उनमें पड़ेंगे तो हमारा कार्य क्षीण होगा । परंतु बुनियादी सवाल हाथ 
में लेंगे, जैसे, उस गाँव में प्रामोद्योग नहीं होंगे, तो लोगों को समझायेंगे । जिस गाँव 
में जमीन का बँटवारा हो चुका है, ग्रामोद्योग है, फिर वहाँ नयी तालीम की वात 
करेंगे ।.जिस-जिस गाँव में रचनात्मक कार्यकर्ता जायगा, वहाँ. ज़िन-जिन बुनियादी 
चीजों का अभाव होगा, वहाँ वे काम करने में हमारी शक्ति रूगायेंगे । जो भी इस 
काम को मदद देना चाहेंगे, उनका हम स्वागत करते हैं। तमिलनाड में यह 
व्यापक कार्य हमें करना है। इसके लिए सवका सहयोग हम चाहते हैं। इसके 
लिए वहुत अनुकूल हवा हम यहाँ देखते हैं । 


विश्वास से ही काम बनेगा 


मनृष्य में कुछ दोप होते हैं, परन्तु कोई भी परिपूर्ण दोषी नहीं होता है। हम 
दोपों की तरफ ध्यान न दें, गुणों की तरफ ध्यान दें। जो गुण हैं, उनका उपयोग 
करना है; यह वृत्ति रखेंगे, तो सामूहिक तौर पर काम कर सकेंगे। जितना जिसने 
“किया, उतना हम उसका उच्चारण करेंगे। फलाने ने संपत्तिदान दिया, परन्तु 
'भूमिदान देता नहीं है, इस तरह विचार करना गलत है। एक वात याद रखिये, 
:हमारे लिए न देनेवाला कोई नहीं है। जो हैं, वे देनेवाले हैँ। उनमें कुछ हैँ आज 
के दाता, कुछ हैं कल के दाता और कुछ हूँ परसों के दाता । जो कल नहीं देगा, 
वह परसों देगा याने वह देनेवाला है। हम मन में ऐसा हिसाव रखते हूँ कि 
ओज पाँच छाख दाताओं ने जमीन दी है, तो वे आज के दाता हैँ, बचे हुए भावी 
'दाता -हैं। तात्पयं, विश्वास से ही यह काम बनेगा। जैसे माता के पास पूर्ण 
विश्वास से और पूर्ण श्रद्धा से बच्चा पहुँचता है, वैसे हम जनता के पास पहुँचते 
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हैं, फिर जो चाहिए वह मिलता ही है। माँ अगर नहीं दे सकती है, तो वच्चे से 
भी माँ को अधिक दुःख होता है, वैसी हमारी स्थिति है। 

सर्वोदियपुरम्‌ ( कांचीपुरम्‌ ) 

२९-५-५६ 


परिशिष्ट ; ५ 
उत्तरप्रदेश ओर पंजाब के कार्यकर्ताओं के साथ चर्चा - 


निमित्तमात्र॑ भव 
[विनोब ] 


लोग यह मानते हैं कि यह शख्स हिन्दुस्तान का काम पूरा कर देगा। 
अभी भी ऐसी भावना होती है, जिसे हम विभूति-पूजा कहते हैं, वह भावना हिन्दू 
स्तान में मौजूद है, दुनिया में भी मौजूद है। परन्तु हम जानते: हैं कि विभूति-पूजा 
की कल्पना हिन्दुस्तान में दूसरे देशों से कम ही है। यह हमारा हिन्दुस्तान का 
'दर्शन है। आप देखेंगे कि हिन्दुस्तान में किसीका नाम नहीं चछा। ईसा के नाम पर 
ईसाई-धर्म चला याने क्राईस्ट को पूर्ण पुरुष, परम आदर्श माना है। सारा ईसाई- 


.. धर्म एक व्यवित के इई-गिर्दे खड़ा किया है। इसछाम में भी आप देखेंगे कि यद्यपि 


मुहम्मद ने यह वार-वार कहा है कि मैं तो केवल इन्सान हूँ, आपमें- और मुझमें 
' कोई फक् नहीं है, तो भी 'अल्ला का रसूल मुहम्मद है', ऐसा कहते हैं और वह 
आखिरी रसूल है, इस वास्ते सव इसलाम मुहम्मद के व्यक्तित्व के आसपास है। 
यही वात बौडढों के बारे में कही जाती है। कहा जाता है कि बुद्ध ने यह दावा नहीं 
किया कि मैं ईश्वर का अवतार हूँ, ईश्वर का पैगाम लाया हूँ। ऐसी कोई भाषा 
गौतम नहीं बोले, यह उनकी विशेषता मानी जाती है। जो कुछ मैं कह रहा हैँ, 
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वह आप बुद्धि की कसौटी पर कस छीजिये और सही मालूम होता हो, तो मान्य 
कीजिये। सही नहीं मालूम होता होगा, तो मान्य न कीजिये' ऐसा गौतम वुद्ध 
कहते हैं। गौतम बुद्ध के अनुयायियों ने कुल बुद्ध-धर्म उनके व्यक्तित्व के इर्ई- 
गिर्द में रख लिया। यह जो मूर्ति-पुजा निकली है, वह बौद्धों ने निकाली है। आपको 
मालूम है कि बुद्ध बुदु-पूजा' कहते हैं। मूर्ति के लिए बुद” ( बुत्‌ ) शब्द निकाछा 
है, वह वुद्ध पर से ही लिया है। यहाँ तक कि बुद्ध भगवान्‌ के दाँतों की भी पूजा 
हीती है। अब वास्तव में वे दाँत पुराने हैं या नये बनाये हैं, यह में नहीं जानता । 
पर दाँतों की भी पूजा होती है। याने व्यक्ति के इ्द-गिर्द एक चीज खड़ी की है। 
जहाँ तक में जानता हूँ, हिन्दू-धर्म ही ऐसा धर्म है कि जिसमें यद्यपि कई महान्‌ 
व्यक्ति हो गये और उन व्यक्तियों के लिए गूरुभावना रखनेवाले लोग भी हुए, 
बेंसी गृरभावना रखने का अधिकार भी है, तो भी किसी व्यक्ति की कुछ नहीं 
चली। न क्रृष्ण की चली, न कपिल की चली है। न शंकर-रामानुज की चली, 
ने व्यास की चली है---इस अर्थ में कि कुल हिन्दू-धर्म उनके इ्दंगिर्द खड़ा किया 
हो, ऐसा नहीं। यद्यपि राम का चरित्र गाया जाता है, क्रृप्ण का चरित्र गाया 
जाता है और ईश्वर की कल्पना से गाया जाता है, मानव-कल्पना से नहीं गाया 
जाता और कृष्ण ने गीतावोब दिया है, फिर भी करोड़ों हिन्दू ऐसे होंगे, जिनके 
घर में गीता' नहीं। गीता ही रखनी चाहिए, यह लछाजिमी नहीं है। रामायण 
भी पढ़ सकते हैं। कुरल' भी पढ़ सकते हैं और दोनों नहीं, तो कवीरदास के 
दोहे भी पढ़ सकते हैं। 


पवनार में कुरान शरीफ 

हम जहाँ रहते हैं वर्धा में, वहाँ से पाँच मील दूर पवनार नाम का गाँव है। 
वहाँ हमारा परंधाम-आश्रम है। उस गाँव की बस्ती तीन हजार होगी। छह सी 
घर है। उन छह सौ घरों में कोई चालीस घर मुसलमानों के हूँ। उस गाँव में 
कुरान की जितनी प्रतियाँ हैं, उतनी हिंदू-धर्म के किसी भी ग्रन्थ की नहीं हैं । 
इसछाम का धर्म मुहम्मद के इर्द-गिर्दे खड़ा किया हैं और जो पढ़ सकता है, उसके 
पास कुरान होती है। जो नहीं पढ़ सकता, उसके पास भी पूजा के लिए कुरान 
रहती है। शादी वगैरह होती है, वो दूसरी कोई चीज दें या न दें, कुरान देना 


श्ष्ध्‌ 


ही चाहिए। याने यही समझ लीजिये कि हर प्रौढ़ व्यक्ति के पास कुरान की 
एक प्रति रहती है। आरम्भ. के. कुछ पन्ने पढ़ लेते हैं, बाकी कुल कोरा ही रहता 
है! कभी-कभी तो अर्थ भी नहीं समझते, फिर भी कुरान रखते. हैं। हमने 
दूसरी ऐसी कोई किताव नहीं देखी, जिस .पर इतनी श्रद्धा वे रखते हैं। हिंदुओं 
के यहाँ दस-वारह धर्मग्रन्थों की प्रतियाँ रहती हैं। मराठी जानता है, तो ज्ञानेश्वरी 
रखता है। नहीं तो तुलसी-रामायण' रखता है। कोई गीता रखता है। .किसीके 
पास रामायण होती है। कोई तुकाराम की गाथा रखता है। इसी तरह एक 
ही किताब हर घर में नहीं है। इसलिए कुरान की प्रतियाँ सबसे ज्यादा उस 
गाँव में देखने को मिलती हें। बहुत लोगों को छग़ता है कि इससे एकता बढ़ती 
है और उससे कुछ लाभ भी है। संगठत माननेवालों को ये छाभ ,आवश्यक भी . 
मालूम होते हैं। मेरी समझ में आध्यात्मिक चिंतन में और सामाजिक उन्नति 
में यह बात बहुत मदद करनेवाली नहीं है। सावधानी से इन शब्दों, का इस्तेमाल 
कर रहा हूँ। थोड़ी मदद उससे मिलती है, ज़्यादा मदद नहीं मिलती । 


बाबा कहाँ-कहाँ जायगा ? 


मैं कहना चाहता हूँ कि सामाजिक कार्य किसी भी व्यक्ति के इर्द-गिर्द खड़ा 
होना ही नहीं चाहिए। अगर यह भास हो जाय कि यह आंदोलन बाबा करेगा 
वही उसको पूरा करेगा; तो उसका अर्थ यह होगा कि हम बुनियादी चीज ही नहीं 
समझे । इस भ्रम से लोगों को मुक्ति मिलनी चाहिए। पैदल चंलनेवाला कहाँ- 
कहाँ जायगा ? चार महीने इवर है, तो मालूम नहीं यहाँ से दूसरी जगह कब जा 
सकेगा ? इसलिए आप देखते हैं कि इन दो-चार-पाँच सालों में छोटे-छोटे छोग 
खड़े हुए हैं और वे अपनी बुद्धि के' अनुसार काम करते हैं।. कुछ गलत काम भी 
करते हैं। लेकिन कुछ-न-कुछ करते हैं। ० 8 


अपुयायीहीन नेता 


में तो सोचता हूँ कि अगर अखिल भारतीय नेतृत्व गेलत है, .त्तो उत्तर भारत-के 
लिए गंग्रा-यमुना-पंगमवाला नेतृत्व भी गलत है। आपको मालूम है न, प्रयाग 
में जहाँ गंगा-यमुना का संगम है, वहाँ नेता पैदा होते हैं॥ यह संगम की महिमा ही 


श्छ्छ 


है। वहाँ नेताओं के बनुयायी है नहीं। कई नेता ऐसे हैं, जो अपने को नेता 
मानते हैं और पीछे देखते हूँ, तो अवुयायी नहों हैं। तो अनुयायी की तत्यप् में 
अनुयायी के अनुयायी वनते हैं। मैं तो व्याख्या करता हूँ कि नेता वह है, जो 
अनुयायी को इड़ता हो और बन॒वायी के पीछेयीछे जाता हो और अनुयावी का 
अनुयायी बनता हो। मालिक वह है, जो गु्यम का गृठाम है। प्यास छगती है, 
तो पानी भी नहीं पी सकता है! शायद पानी कहाँ रखा है, वह जगह उसे 
मालम नहीं रहती, इसलिए खद पाती नहीं पी सकता है। नौकर जब देगा, तब पी 
सक्रैगा। तो इसी तरह नेता अवयायी के पीछे जाते हैं। सोचते हैं, अवयायी क्‍या 
वास्ते यह वात नहीं बोछनी चाहिए। याने लोगों के सामने जो सत्य दीखता है, 
बह सीवा और सरल रखते की हिम्मत नहीं होती। में कहना यही चाहता था कि 
अखिल भारतीय नेतृत्व अगर गलत है, तो वावन जिलोंवाले उत्तरप्रदेश का 
नेतृत्व भी गछत है। 
नेतृत्व मिदना चाहिए 

बावन जिलों का कारोबार कीन देखेगा ?--करणभाई ! संस्कृत में 
कहावत है कि एक, दो, तीन, चार उँवियाँ गिनने पर जो उँगली बचती है, उसे 
अनामिका' कहते हैँ। निर्देश करने छायक चार थे, तो चार नेता हैं। लेकिन 
उत्तरप्रदेश में एक ही नाम चछता है ? करणभाई ! कभो कुछ पत्र आता है, तो 
हम करणभाई के पास भेज देते हैं। अब मालम नहीं करणभाई कब, कहाँ घृमते 
हैं और करणभाई वह पत्र कहाँ भेजते होंगे! नजदीक ही विहार प्रदेश है। वहाँ 
जितना काम हुआ था, उसका स्पर्श होना चाहिए था, वह उत्तरप्रदेश को नहीं 
हुआ, जिसका कारण यही है कि करणभाई एक ही हैं। एक कहानी है। नारद 
मुनि कृष्ण के पास पहुँचे और कहने लगे कि “तुम्हारी सोलह हजार अठारह स्त्रियाँ 
हैं, तो इनमें से एक हमको भी दीजिये ।” कृष्ण ने कहा, “ठीक है। वे सारी अलग- 
अछगय कमरों में रहती हैं, जिस कमरे में में नहीं होऊँगा, उस कमरे की स्त्री आप 
हे सकते हैं।” नारद घमने लगा और हर कमरे में जाकर देखने लगा। हर कमरे 
में कृष्ण भगवान्‌ उपस्थित थे। अब यह कृष्ण भगवान्‌ की कहा किसीके पास है 
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नहीं। अगर यह कला करणभाई के पास रहेगी, तो यह सवाल ही. मिटेगा। पर 
यह कला किसीको नहीं सथनी चाहिए, इसलिए कि नेतृत्व मिटना चाहिए। 


हिदायत न सानने की आजादी 


हम संगठन नहीं चाहते । कोई एक स्थान ऐसा निश्चित हो, जहाँ से छोगों को 
सब तरह की जानकारी निश्चित रूप से मिलती है। ऑफिस ऐसा तैयार होना 
चाहिए कि कोई भी पत्र लिखकर पूछेगा, तो जानकारी हासिल हो सकती है। 
इतना ही उसका कार्य है और अगर कोई हिदायतें चाहें, तो पूछ सकते हैं। अगर 
मानना है, तो मान सकते हैं, नहीं मानना है, तो वैसा भी कर सकते हैं। जिस 
संगठन में हिदायत न मानने की आजादी नहीं है, वह संगठन निकम्मा है और 
जहाँ हिंदायतें मिलती ही नहीं, वह संगठन ही नहीं है। हिदायतें मिलने ,की 
सहूलियत होनी चाहिए और हिदायत न मानने की आजादी होनी चाहिए, यह 
सिद्धान्त कोई भी राजनैतिक पार्टी कबूल नहीं करेगी | इसलिए राजनैतिक 
पार्टी का कोई स्थायी महत्त्व नहीं है। इतिहास में राजा आये और गये। लड़कों 
को स्कूल में उनके नाम रटने के लिए कहते हैं। तारीख ध्यान में रखने कें लिए 
कहते हैं। छोगों को तुलसीदासजी का नाम मालूम है। कवीरदास का नाम माढूम 
है। लोग जानते हैँ कि कौन महापुरुष हैं और हमारे सच्चे सेवक, सच्चे हित्चितक 
कौन हैं। लोग कहते हैँ कि अकबर के जमाने में तुलसीदास हो गये। वैसा ही 
इधर हम सुनते हैं कि पल्‍लव राजा के जमाने में शंकराचार्य हो गये। अब कौन 
पल्‍लव, किस पेड़ का पल्‍लव ? उनके जमाने में शंकराचार्य हो' गये, ऐसा कहते 
हैं। लेकिन जिनके नाम का लोगों को पता ही नहीं, ऐसे राजा का वह जमाना 
था, तो ऐसी उल्टी वात है ! जमाना अकवर का और पल्‍लव का नहीं था। जमाना 
तुलसीदास का और शंकराचार्य का था। मैं कहना चाहता हूँ कि हिदायत और 
हुकुम नहीं चलने चाहिए, फिर भी अगर संगठन होता है, तो हमें ऐसी हिदायतें 
मिलनी चाहिए, जिन्हें न मानने की आजादी हमें है। लेकिन राजनैतिक पार्टियों 
में यह कभी नहीं चलेगा। उनके पास डंडा रहता है। अनुशासन की कार्रवाई 
करते हैं---उसके आधार पर, इसलिए दिमागों की आजादी नहीं रहती है। . - 


१७६९ 
दिमाग ढालने का सरकारी ढाँचा 


अगर उत्तरप्रदेश की सरकार एक किताव बुकरंर 


'र करती है, तो कुछ 
बावन जिलों में बच्चों को वह किताब पढ़ती पड़नी है। यह जो झवित है, वह 


न शंकर में थी, न रामानुज में थी, न वृद्ध में थी। जो पढ़ता चाहिए, वह भी पड़ना 
पड़ता है और जो नहीं पढ़ना चाहिए, वह भी पढ़ने बैठने हैं, यह शवित उत्तर- 
प्रदेश की सरकार में है! अब वावन जिलों से उनका पेट नहीं भरता है, तो 
विन्थ्यप्रदेश के और भी दस-बारह जिले माँगते हैं! तो वावन की जगह साठ- 
धासठ जिलों में एक किताब चलेगी। हम कहते हैँ कि कुछ हिन्दी बोलवेवाला 
अपना प्रान्त समझों। इस तरह दिमागों को एक ढांचे में ढालना एक सिने में 
डालना है। यह दुनिया में सबसे खतरनाक चीज है। श्रद्धा होनी चाहिए। मां 
पर बच्चे की श्रद्धा होती है। माँ के जरिये ही बच्चों को ज्ञान मिलता है। नहीं 
तो उसे ज्ञान नहीं मिलता । अगर वह कहती है कि देख बच्चे, यह चंद है, तो 
बच्चा उसे मानता है। अगर बच्चे के मन में बह शंका आयी कि कौन जाने वह 
चाँद है या नहीं, किसीकों पूछता होगा, किसीक्ी सलाह छेनी होगी कि यह 
सचमच चाँद है या नहीं, इस तरह शंका होगी, तो बेचारे को ज्ञान ही नहीं होगा । 
तो, समाज को निःसंशय श्रद्धा की आवश्यकता हैं। पर चीज छादी जाय, यह 
बतरनाक है। 


गुलामी का रुपांतर 


सरकार के जरिये और राजनैतिक पक्ष के जरिये बह सव कार्य होता है। 
जिस दिन ध्यान में आ गया कि हम आजादी का नाम लेते हैँ और उसके नाम पर 
आजादी के पाँव तोड़ते हैं, उसे खंडित करते हुँ, उस दिन सच्ची आजादी हासिल 
होगी। तब तक आजादी नहीं आयगी। एक गुलामी मिट्कर दूसरी गुलामी 
आयगी। दथ का दही बनता है। दही का मक्खन बनता है। मक्खन का घी 
बनता है, लेकिन घी का पत्थर नहीं वनेगा। पत्थर एक अलग हो चीज हू। इस 
तरह गुलामी का रूपान्तर होता जायगा और एक रुपान्तर पहल से बहतर है 
'ऐसा भास होगा; परन्तु वह सच्ची आजादी नहीं हीोगी। ता, ढागा की पूथ जाजादा 
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होनी चाहिए। फिर भी. हिदायतें दी जायेंगी। हिदायतें. मानते हैं, तो भी काम 
अच्छा चलता है और हिदायतें नहीं मानते हैं, फिर भी काम चल रहा है, यह 
हमें यहाँ सावित करना चाहिए। 

ह सत्य की सत्ता 


. ऐसी भी कोई सत्ता होंगी, जो सत्ता नहीं चलाती; फिर भी सत्ता चलती 
है। शासनमकत समाज का अर्थ यही है कि सत्य की सत्ता चलेगी, इस वास्ते 
सत्य की सत्ता सव लोग कबूल करें, यह सिद्ध होना चाहिए, पर हुकूमत न चले। 
यह हिन्दुस्तान. की विशेयता संस्कृत-साहित्य में देखने को मिलती है। उसमें 
विचार की जितती आजादी है, उतनी हमने किसी भी दूसरे साहित्य में नहीं 
देखी | हमारे यहाँ कपिल, कणाद, जैमिनी, आदि बड़े-बड़े महापुरुष हुए, वे महान्‌ 
विचारक थे । एक-दूसरे पर प्रह्मर करते थे। पर सारे-के-सारे पृजनीय हैं। सारे 
हिन्दू-धर्म में है और सवने हिन्दू-धर्म को बढ़ावा दिया है। इसमें विचार की 
आजादी है। ' 

| निमित्तमात्र भव 


हम चाहते हैं कि करणभाई का आफिस निमित्तमात्र बनें। जिनके पास , 
: भूमि है और जिनके पास नहीं है, उन दोनों के पास हमारे कार्यकर्ता पहुँचेंगे और 
उन दोनों पर हमारे काम की जिम्मेवारी है, याने कुल जनता पर यह जिम्मेवारी 
है, ऐसा हम कहेंगे, तो काम चलेगा । नहीं तो रुकावट आयेगी और फिरं लोगों 
का जो लेवल ( स्तर ) है, वही भूदान के कार्यकर्ताओं का होगा। फिर लोगों की 
शक्ति जिंतनी सीमित है, उतना काम भी सीमित होगा । आज तो यह तय हुआ 
है कि भूदान-समितियाँ निमित्त-मात्र रहेंगी और वाकी काम लोग उठा लेगे। 
संस्क्ृतियों का पंज-आब 
| उत्तर-प्रदेश और दिल्लीवाले अब बावा का समय अपेक्षित नहीं करते। 
पंज'व और हिमाचलवालों को माँग करने का हक है कि वाबा की यात्रा अब 

हमारे प्रान्त में होती चाहिए, परन्तु फिलहाल वह नहीं होने वाली है। अब हम 
दक्षिण में घूम रहे हैं, उस हालत में पंजाव को वहुत वछ मिलना चाहिए। उनकी 


श्र 


हिम्मत बढ़ती चाहिए। हिन्दुस्तान अन्दर से इतना एकरस देश हैं कि इधर की 
भावना उधर पहुँचती है और उबर की इबर। यह तो विज्ञान का जमाना है 
इसलिए अन्तर बहुत छोटा हो गया है। 


पंजाब का मामला कुछ सुलझा है, वह भी ईश्वर की भारत पर कृपा है। इस 
वक्‍त भाषानुसार प्रान्त-रचना में एक बड़ा झमेला वहाँ पड़ा हुआ था । लेकिन 
वह कुछ हल हुआ है, पूरा समाधान और सबका समाधान तो नहीं हुआ है, फिर 
भी काफी समावान हुआ है, यह खुशी की वात है। 


हम चलते हूँ, तो पाँव हमारे जमीन पर रहते हैं, लेकिन दिमाग और सिर 
ऊँचा आसमान में रहता है। जिस दिन पाँव के साथ सिर भी हम जमीन पर रखते 
लगेंगे, उस दिन मानव का मानवत्व खत्म होगा और वह केवल प्राणी बनेगा, उसे 
जानवर की दशा प्राप्त होगी। जिस दिन वह पाँव के साथ सिर भी जमीन पर 
रखेगा, उस दिन वह जानवर बनेगा। मानव-मूर्ति इस आर्य में दूसरे प्राणियों से 
भिन्न है, मानव अब आसमान में रहता है, उसके पाँव जमीन पर रहते हैं, सिर 
आसमान में रहता है और अत्यंत व्यापक चितन वह करता है। इस तरह 
भूदान-कार्यकर्ताओं को भी जमीन पर चलना चाहिए और चिंतन व्यापक 
करना चाहिए। 

संस्क्ृतियों का पंचामृतत : पंजाब 


पंजाब के लिए पंजाबियों को जो गौरव हासिल हुआ था, वह प्राचीन काल 

“ आज तक है। उसका भान हम वहाँ के लोगों को कराना चाहते हैं। वह 
जेक संस्कृति के संगम की भूमि है। सिफ पचि सदियों का स्थान है, ऐसा नहीं; 
ल्कि अनेकविध संस्कृतियों का स्थान है। ग्रीक, मुसलमान, हिंदू, इस तरह 
जाब में मिली-जुली संस्कृति है। वह गौरव ध्यान में आयगा, तो पंजाव में 
कता होगो और ताकत बनेगी। नहीं तो वहाँ भेद बड़ेगा। वहाँ अनेकविधता 
तने के कारण भेद बढ़ता चलेगा, तो पंजाब का काम नहीं बनेगा। वहाँ सिन्न- 
भ्न्न संस्कृतियों का संगम होने के कारण अभेद-वृत्ति है। इतना सौभाग्य दूसरे 
पंत को हासिल नहीं हुआ है, क्योंकि पुराने जमाने में समुद्र अनुल्लंबतीय माना 


श्दर 

जाता:था। दूसरे देंश में ज़ाना, समुद्र पार करना बहुत कठिन था। अब वैसा 
नहीं रहा है, पुराने जमाने में व्यापार के- लिए समुद्र-पार जाते थे। पंजाब और 
एशिया का वहुत संबंध आया और इसलिए पंजाब में विविधता बाकी है। 
परंतु इस विविधता के अंदर जो एकता है, उसे भूलना नहीं है, वहाँ अभेद की 
'भूमिका हम ले सकते हैं । वहाँ की विविधता का रूपान्तर भेद और झगड़े में 

होता है, इसका कारण वहाँ सिख और मुसलमान, इन दोनों. में बनती नहीं है। 

ह कृत्रिम भेद टिकेंगे नहीं 
: यद्यपि पाकिस्तान और हिन्दुस्तान बना है। हम इतना कह देते हैं कि उस 
भेद की कोई हस्ती नहीं है | वह भेद कृत्रिम है और टिकनेवाला नहीं है । 
राजनैतिक खयाल से यह माना जाता है कि वे दो अल्ग-अछग देश हैं, परन्तु 
सांस्कृतिक खयाल से दोनों एक ही हैं। वह एकता भंग नहीं हो सकती। यह 
भेद जो आज दीखता है, वह टिकनेवाला नहीं है। फिलहाल ये दो देश हैं, लेकिन 
उनका संबंध नजदीक का है, दोनों एक-दूसरे से जुड़े हैं। नदियाँ भी इधर से उधर 
बहती हैं और संबंब बनाती हैं। पहले जमाने में नदियाँ शत्रु-मित्र बनाती थीं, 
नदी के इस किनारे के. छोग अनुकूल और उस किनारे के छोग प्रतिकूल, ऐसा 
मानते थे। परंतु आज इस तरह के भेद नहीं रहे हैं। आज तो समुद्र के कारण 
जो भेद बनते थे, वे भी कम हुए हैं। फिर भी हम देखते हैं कि इन दिनों भेद 
बढ़ रहे हैं। इस तरह से चलेगा, तो उसमें भूदान नहीं पत्पेगा; क्योंकि भूदान 
में हम दिलों को जोड़ना चाहते हैं और इस वास्ते हम पंजाब के सेवकों से यह्‌ 
अपेक्षा करते हैं कि वे वहाँ के भेद के खिलाफ जेहाद छेड़ दें और एकता की 
बात पेश करें | पंजाव को हम अपना 'गुडविल मिशन' समझते हैं। उसके 
जरिये दूसरे देशों के साथ हम प्रेम-संबंध प्रस्थापित कर सकते हैं। 
| हम पक्षों को नहीं मानते । 

हिन्दुस्तान में अलग-अलग सेक्शन्स हुए हैं, टुकड़े-टुकड़े बने हैं | यह सब 
भन्न-भिन्न पक्षों के कारण हुआ है, इसलिए हम पक्षों को नहीं मानते। जब हम 

सी वात करते हैं, तव कुछ लोगों को लगता है कि यह आदमी आउट आफ 


र्परे 


डेट' है, इस जमाने का स्पेसिमेन नहीं है, दो-तीन हजार साछ पीछे का होगा या 
दो-तीन हजार साल आगे के जमाने का होगा। फिर भी हम कहना चाहते हैं 
कि यह पत्षमेदवाली वात पश्चिम से आयी है, वह अत्यंत खतरनाक है। जहाँ 
से आयी है, वहाँ के लिए भी खतरनाक है और अपने यहाँ बम-मेद, भाषा-भेंद, 
जाति-भेद पहले से ही मीजूद है। पार्टमिद उसमें दाखिल होंगे, तो उससे लास 
नहीं होगा। उन भेदों का रूपान्तर झ्गढ़ों में होगा। यह जाति-मेद टूटनेवाला 
ही था, उस पर काफी प्रहार हो चुका था, वह पूरा टूटा नहीं था, परंतु इलेक्शन 
के कारण उसको जीवन-दान मिला है। हम ऐसा कहते हूँ, तो कुछ लोग दुःखी 
होते हैँ और कहते हैं कि आप हमारे साथ नहीं हैं। हमारा ऐसा कोई आग्रह 
नहीं है कि आज भी हमारे जो लोग भिन्न-भिन्न पक्षों में काम कर रहे हैं, वे अपनी- 
अपनी पार्टियाँ छोड़ें । पर॑तु हमें किसीकी पार्टी का आकर्षण मालठ्म चहीं होता 
है। हम दूर से देखते हैं, तो लगता है कि जैसे आम लोगों को अकबर का पता 
नहीं है, वैसे इन पार्टियों का भी लोगों को पता नहीं रहेगा। 
अयोध्या में अहिसा का राज्य 

लोगों को एक ही राजा माल्म है और वह राजा राम। उसकी राजबानी 
अयोध्या है। अयोध्या, याने जिसमें युद्ध नहीं होता, अथुद्धा; और राम का वर्णन 
किया है: प्रभु तरतर कपि डार पर, पेखिये आप समान ।” याने वंदरों में इतनी' 
सभ्यता नहीं कि प्रभु नीचे बैठे हैं, तो हम कैसे ऊपर बैठे ! परंतु प्रभु ने उनको 
अपने समान बना लिया। तो ऐसे प्रभु, जो सवको अपने समान बनाते हैं और 
उनकी राजबानी अयोध्या, जहाँ अहिंसा का राज्य है, यह अपने देश का वैभव 
है। इसलिए जिन्होंने राजनीति को महत्त्व दिया, वे अपने देश की ताकत 
नहीं समझे हैं। 
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राजनीति में शक्षित नहीं 
अपने देश पर एक वहुत भारी बोझ था। उस बोझ को हटाना था, इसलिए 
उसमें धामिक पुरुषों का, साहित्यों का, सबका काम था--उसमें भाग लेने का; 
और स्वराज्य प्राप्त हुआ, तो वह बोझ हलका हुआ। वह भी एक शक्तियाली 


श्दर 

काम था, क्योंकि इसमें त्याग करना पड़ता है। उस जमाने में कांग्रेस के चार 
आना मेम्वर' बनना याने 'अधिंकारियों की अवकृपा और उनका रोप सहन 
करना था। खादी पहनना भी मुंश्किलं था। परंतु आज' चार आने के भेम्बर 
बनने में कोई तकलीफ नहीं होती है, इसके बदले में 'लांइसन्स हासिल कर सकते 
हँँ। किसीकी कृपा हासिल हो सकती है। उसमें कुछ खोने का नहीं है। परंतु 
शक्ति का अधिष्ठान वहाँ होता है, जहाँ त्याग का प्रसंग है। स्वराज्य के पहले 
जो लोग राजनीति में भाग लेते थे, उनको यह शक्तिशाली काम करना पड़ा। 
परंतु आज शक्ति वहाँ है, जहाँ सामाजिक और आशिक विषमता मिटाने का 
काम होता है। राजनीति में अच्छे लोग जाना चाहते हैं, परन्तु शक्ति वहाँ 
नहीं है। ः 
- गांधीजी की दूरदृष्टि 

गांधीजी ने स्वराज्य के पहले ही स्वराज्य के बाद के काम शुरू किये थे। 
१९१८ में याने स्वराज्य के तीस साल पहले अपने लड़के को हिन्दी-प्रचार के लिए 
मद्रास भेजा था और आज भी वह नहीं हो सका है। दक्षिण भारत के लोग हिन्दी 
इतनी' नहीं जानते हैं, परंतु स्वराज्य के लिए यह आवश्यक है, इसे पहचानकर 
गांधीजी ने उसका आरम्भ पहले ही कर दिया था। नयी तालीम' का काम भी 
उन्होंने पहले ही शुरू कर दिया। इस तरह दूरदृष्टि से दूसरे-तीसरे कई काम 
उन्होंने शुरू किये। वे सिर्फ राजनीति में नहीं पड़े, समझते थे कि राजनीति में 
ताकत है, क्योंकि उस जमाने में उसमें त्याग था, परंतु इन कामों के विनो हम 
स्वराज्य नहीं चला सकेंगे, यह उन्होंने पहचाना था। 

राजनीति में भोग स्वाभाविक 


अब हमें समझना चाहिए कि जहाँ त्याग का क्षेत्र था, वहाँ भोग का क्षेत्र 
हो गया है। उसमें रहकर भी भोग से अलिप्त रहने का भाग्य प्राप्त हो सकता 
है, जो भरत को प्राप्त था। जब भरत और राम की भेट हुई, तब लोग यह 
समझ नहीं सके कि अयोध्या में कौन रहा था और जंगल में कौन गया था ! कवि 
लिखता है कि एक छोटा और एक बड़ा दिखता था, उस पर से लोगों ने पहचाना । 


श्द्प 


इस तरह राज्य चलानेवाले आज राज्य चढायेंगे, तो उत्तम कार्य होगा। वे 
त्याग कर सकते हैं, तो जरूर करें, परंतु वहाँ त्याग स्वाभाविक नहीं है, वहाँ भोग 
स्वाभाविक हो सकता है। पहले त्याग स्वाभाविक था, परंतु छोग जेल में तो 
खुशी से जाते थे, लेकिन जहाँ जुर्माना वसूल करने की वात आती थी, तब कुछ 
लोग डरने छमगे। यहाँ भूदान में तो छोम मिटाने की बात है। वह त्याग के 
बिना नहीं हो सकता। इसलिए उस जमाले में जिन लोगों से त्याग किया था, 
वे इस काम के लिए प्रतिगामी साबित हो सकते हैं। सव लोग नहीं, कुछ और 
काफी छोग प्रतिगामी सावित हो सकते हैं। उन्होंने त्याग का परिवर्तत भोग में 
किया है, काफी जमीन वगैरह हासिल की है। इसलिए अब त्याय करना कठिन 
मालूम होता है। त्याग का मौका राजनीति में कम है, सामाजिक और आशिक 
क्षेत्र में त्याग का मौका है। इसलिए इस क्षेत्र में शक्ति ज्यादा है। 
स्वंदियपुरस्‌ ( कांचीपुरस ) 
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परिशिष्ट : ६ 
बिहार प्रान्त के कार्यकर्ताओं के साथ 


विह्दर क्रान्ति का अग्रदृत वन सकता है 


द्वि ने न्‍.«« प 
( जिनोगा ] 
आज विहार में जन-सेवकों की संख्या दूसरे प्रान्तों से अधिक है । उसका 
श्रेय ही उस ऐतिहासिक घटना को हैं, जिसके कारण विहार एशिया का सांस्कृतिक 
केन्द्र बना है। प्रेरणा कहाँ से आती है, यह हरएक को मालूम नहीं होता। पर 
जी विनानवेत्ता हैं, वे यह जानते हैं । 


श्८द 


ढाई हजार साल के वाद बुद्ध भगवान्‌ का कार्यारेंभ आज हो रहा है। पर 
गौतम बुद्ध ने यह आकांक्षा नहीं रखी थी कि कुल दुनिया की सेवा करते जायें या 
सारे भारत में उनका सेंदेश पहुँचे । परन्तु उन्होंने अपने विचार में कोई संकोच 
नहीं रखा था। इसलिए वह शब्द सारी दुनिया के लिए सहज ही हो गया था। 
उनके मन में तो आसपास के छोगों की सेवा की ही भावना थी। इसलिए उस 
जमाने की अन्तर्‌त्रान्तीय भाषा संस्कृत का उन्होंने इस्तेमाल नहीं किया और 
पाली भाषा का इस्तेमाल किया, जो कि वहाँ के अविद्वानों की और जन-समाज 
की भाषा थी। पर आज उनके वचनों की कदर दुनिया को मालूम हो रही है । 

बिहार के परमंपरागत गुण | 

बिहारी लोगों में कुछ गुण हैं, पर कुछ दोबों के साथ। वे गुण भी आज के 
बिहारी लोगों के बनाये हुए नहीं हैं, बल्कि एक परम्परा से चले आये हैं, जिसमें 
जनक महाराज हो गये, याज्ञवल्क्य हुए और बुद्ध एवं महावीर हुए । ये ऐसे नाम 
हैं, जिनको हिन्दुस्तान का हरएक बच्चा जानता है। मेने भी जब विहार में काम 
शुरू किया, तो उस समय पहचाना नहीं, पर बाद में जो पहचाना, त्तो मुझे कुछ 
प्रेरणा मिली। भूमि का कोटा तय किया था--बहुत सलाह-मशविरा करके 
सिर्फ चार लाख एकड़ का, परन्तु वहाँ कदम रखते ही मैंने चालीस छाख की भाषा 
शुरू की। मैंने कुछ सोच-विचारकर यह नहीं किया था। अब जितना सोचा 
था, उतना हुआ नहीं । पर जितना सोचते हैं, उतना अगर हो जाता है, तो हम 
भी ईश्वर वन जाते हैं। इसलिए कुछ कम होना छाजिमी है। फिर भी काफी 
काम हुआ। जैसा कि और लोग समझते थे कि बाबा के जाने के वाद यह सब 
खतम हो जायगा, सो वैसा कतई नहीं हुआ और आज ' भी वहाँ जनता जागप्रत है, 
सब लोग काम कर रहे हैं, ऐसा हमको बहुत ही मनोरम दृश्य दीख रहा है। 

बिहार की विशेषता 

सवा दो साल हमने वहाँ विताये । उसके बाद अब डेढ़ साल हो रहा है। 
हम अपने को पूरे अर्थ में विहारी महसूस करते हैं और बिहार के गुण एवं दोष, 
दोनों का हमको अभिमान है । इसलिए वैद्यनाथ बावू को एक बार पत्र में हमने 
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लिखा था कि विहार के जो सज्जन हैं, वे तो सज्जन हैं ही, लेकिन त्रिहार 

' जो वदमाश्न हैं, वे भी इतने वदमाश नहीं हैं कि अपनी वदमाझी छिपा सके ! ” 
वचनाथ वावू इसका अर्थ समझ नहीं पाये थे। उन्होंने हमसे पुछा। आप छोगों 
को माछूम है कि विहार की कांग्रेस में क्या, भूदान में क्या और अन्य कामों में क्या 
कुछ-कुछ बोगस भी चलता है। इसका परिणाम यहाँ तक है कि बाहर के छोन 
यह भी कह देते हैँ कि विहार का आर9्भ ही “वी” से है और वोंगस का आरम्भ 
भी वी” से है! छेकिन दूसरे प्रान्तों में वोगस नहीं होता, सो वात नहीं । परंतु 
वह छिप जाता है, विहार में वह नहीं छिपता है। इस प्रकार वहाँ के दोष को भी 
गुण का दर्शन है। 


ऋांति के लिए विहार तंयार है 


हम समझते हूँ कि विहार की मनोभूमि, जिसे हम शान्तिमय क्रान्ति कहते 
हूँ, उसके वास्ते अत्यन्त परिपक्व है। उसका उपयोग कंसे करना, सिर्फ उसका 
ज्ञान हमको होना चाहिए। जैसे इलेक्ट्रीसिटी घर में था पहुँची हो, पर वटन ने 
दवाया गया हो, तो फिर भी रात को अँधेरा ही रह जायगा। सिर्फ वह बठन 
दवाने की बात है, एकदम प्रकाश हो जायगा। इस प्रकार क्रान्ति की पूर्व 
तैयारी विहार में हो चुकी है। अतः वहाँ हजारों की तादाद में छोटे-छोटे छोग' 
देने के लिए प्रस्तुत हैं, यह सुनकर हमको बड़ी खुशी हुई, पर आश्चर्य नहीं हुआ। 
विहार में जो पक्ष-भेद हैं, वे भी घीमूत नहीं हैं, ढीले हैँ। दूसरे प्रान्तों के पक्षमेद 
इतने ढीले नहीं हैं। तो सब तरह से हम वहाँ अनुकूलता देखते हैं। 

यह जो “हम” की भाषावाला ग्रयोग है, वह भी हमने विहार में ही सीख 
लिया है। दूसरे प्रास्तों में “में-मैं-में” करते हैं। खाना मेरा, कपड़ा मेरा 
हर बात में मेरा' ही मेरा' करते हैं। तो संस्कृत में कहावत है कि "में 
कुर्वारमू कारम्‌ को हन्ति/ 7 ऐसे में में! करनेवाले बकरे को कालझरूपी भेड़िया 
निगल जाता है।” तो बिहार में “में” तो है ही नहीं । जो है सो हम' ही है। 
भाषा के प्रयोग में भी कुछ मानस-शास्त्र होता है। विहार में सामूहिक परिवार 
अधिक हैं, यह आप छोग जानते हैं। दूसरे प्रान्तों की तुलना में वह वहाँ अधिक 
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है। इसका अर्थ भी यही है। तो वहाँ “में”? का अभाव यह आपको बड़ी ताकत 
है। जो है सो वहाँ 'हम' ही है, इस वास्ते सामूहिक कार्य वहाँ बहुत झ्ोश्र 
सफल होते हैं । 
अयोजना की शदित 
कुछ लोगों का बिहार पर आक्षेप है, खास करके हमारे महाराष्ट्र के लोगों 
का, जो वहाँ पहुँचे थे। दूसरों का भी है। वह यह कि “योजना-शक्ति” का 
अभाव बिहार में है। परन्तु विहार की शक्ति तो अयोजना-शक्ति” में है। 
किसी योजना में जैसे शक्ति होती है, वैसे अयोजना में भी शक्ति होती है। विहार 
के लोग विश्वास के साथ कह ही देते हैं कि हमारा काम हो ही जायगा ।' रामदेव 
बाबू अपनी पदयात्रा में हमको हमेशा कहते थे, “कौन करेगा, कंसे होगा, 
इसका कोई हिसाव लगाये, तो होता हुआ नहीं दीख पड़ता, पर यह हो जरूर 
जायगा |” तो यह जो श्रद्धा है कि हो जायगा'; यह एक बड़ी ताकत है। जिन 
लोगों की श्रद्धा है कि हम योजना करेंगे, तो काम होगा, उनमें भी शक्ति है, लेकिन 
वह क्षीण शक्ति है। इसलिए बार-बार मैं कहा करता हूँ कि क्रान्ति योजना से 
नहीं होती है, वह तो हवा में हो जाती है। योजनापूर्वक पेड़-पौधों को पानी 
दिया जाता है । कौनसा ? जो जमीन पर होता है वह । पर आकाश से जो 
पानी गिरता है, वह योजनापूर्वक नहीं गिरता है। वह चारों ओर गिरता है और 
एक-सा गिरता है और चंद दिनों में सारा देश पानी से तर हो जाता है। योजना- 
पूर्वक तो बगीचे बनते हैं, सो इंवर बना, तो उधर नहीं बना। योजना की कोई 
कीमत नहीं, सो वात नहीं, परन्तु निरहंकार वृत्ति के कारण जो सहज कार्य होता 
है, उसको अथोजना कहते हैँ और यह भी वहाँ बुद्ध और महावीर की देन है, उन 
लोगों ने जो सिखावन दी है, उसका यह परिणाम है। छोग कहते हैं, संतों 
ने इतना सिखाया, फिर भी हम जहाँ के तहाँ ही हैं। आप भी उसी ढंग से कहते 
हैं, पर इससे क्या होनेवाला है?” हम कहते हैं कि आप जहाँ के तहाँ ही हैं, 
यह आपसे कहा किसने ? ये अनेक संत अगर न हुए होते, तो आज हम पशु ही 
रहते ! एक जमाने में हम पशु थे ही। तो संत्तों का उपकार बड़ा अव्यक्त है । 
-अंगुलि-निर्देश करके तो नहीं बता सकते कि यह फलों का उपकार है। कोई 
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छोटा उपकार होता है, तो बह बँगुी से बताया जाता हैं। मिसारछ के तीर पर 
किसी संस्या को रिपोर्ट छीजिये । तीस-चालीस पन्ने तक वह रियोर्ट लिखी 
जायगी। परंतु माँ अपने बच्चे की क्या-त्या सेवा करती है, उसकी रिपोर्ट यदि 
लिखने बैठे और उससे कहें, तो वह क्या लिखेंगी ? वह अंगरलि-निर्देश नहीं कर 
सकेगी, वल्कि यही बोलेगी कि मैंने क्‍या किया, मेंत्रे सेवा के विचार से तो कुछ 
किया ही नहीं है। वह उसका रिपोर्ट नहीं बनायेगी। तो सत्पुरयों ने जो शिक्षण 
दिया है, वह अंगुलि-निर्देश करके नहीं बताया जा सकता कि फछाने ने फछाना 
किया; जैसे कि हम बता सकते हैं कि न्यूटन ने गृहत्वाकर्षण की एक खोज की | 
पर जो जीवन-स्तर का शिक्षण होता है, वह चारों ओर से मजबूत होता जाता 
है। वह गिना नहों जाता। 
बिहार के दोष भी गुण की छाया हूं 

में कहता यह था कि विहार का यह जो दोय माना जाता है, तो यह दोय 
विहार में है जरूर, पर वह भी गृग की छाया है। यह भी समझते की एक बात 
है। यह केवल विहार को लागू नहीं है। यह तो मानव-जीवन को ही लागू है। 
गृण सारे आत्मा में होते हैं। जहाँ झरीर खतम हुआ, वहाँ गुग अद्भुत रूप में 
आ जाते हूँ। परन्तु गृग के साथ दोयों का होना छाजिमी है। उसके बिना गुण 
रूपवान्‌ नहीं बनते । अगर आपके हाथ में एक सफेद कागज दिया जाय और 
आपसे कहा जाय कि इसमें काढी-वीडी ढकीर तो नहीं आनी चाहिए, लेकिन 
चित्र खींचना चाहिए; तो आप कहेंगे कि सफेद कागज सफेद ही सफेद रखकर 
चित्र बन नहीं सकता। उसे कुछ तो नीछा-काछा किया जाय, तभी तो चित्र 
बनेगा ? इस वास्ते जब गृभ के साथ छायारूती दोप होते हैं, तभी वे गृण शरीर- 
बारी जीव में प्रकट होते हैं, अन्यथा प्रकट नहीं होते हैं। “निशचय गुरु बताय 
तो 'निश्चय' उसका एक वड़ा गृण है। उसके साथ कुछ हठ आ जाता है, तो यह 
जो हठवाला दोय है, वह 'निदचय गुग' की छाया है और उसके अभाव में वह 
प्रकट नहीं होता। इस वास्ते उसके साथ वह आया। एक आदमी निरहंकार 
होता है। वह वैसा होता है, इसलिए उसके साथ प्रयत्त की स्फूति की कमी 
भी कभी-कभी दीख पड़ती है, परन्तु वह दोष उस गृग के साथ छायाहूप में 
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आता है । कुछ स्वतंत्र दोब भी होते हैं, लेकिन कुछ दोप छायारूप॑ 
में होते हैं। तो हम यह कहना चाहते हैं कि बिहार का यह जो दोष है--पयोजना- 
शक्ति के अभाव का, वह उनके एक गुण की छाया है और वह गुण यह है कि 
“मैं क्या करनेवाला हूँ, सब मिलकर के काम होगा।” यह जो “हम” है,- इस 
हममें ही सब गृढ़ है। जब हम भी विहार के परिचय से यह हम” बोलने: लगे, 
तो एक भाई ने हमें पत्र लिखा कि आपका" जो भाषण पढ़ते हैं, उसमें हम' 
वाली बात अच्छी नहीं लगती। “मैं” कहना चाहिए। याने नम्नता का अभाव 
वे हममें महसूस करते हैं ! 

बिहार में में” है ही नहीं, इस वास्ते अपने लिए भी कहना हो, तो हम” 
ही कहना है। उनसे पूछा जाय कि बहुत से लोग हों, तब क्‍या कहेंगे ? तो वे 
जवाब देंगे हम लोग ।” इस प्रकार अपने लिए “हम” और ज्यादा हों तो हम 
लोग ।” हम का बहुवचन करना ही पड़ा, तो लछोग' शब्द रूगा लिया। इस 
वास्ते हम कहते हैं कि आप योजना में ज्यादा विश्वास न रखिये। योजना में 
विश्वास रखेंगे, तो काम में कुछ गुण आयेंगे, परन्तु काम सीमित हो जायगा। 
बहाँ एक ही दिन में सौ-डेढ़ सौ गाँवों में प्राप्त जमीन के बँटवारे की योजना की 
गयी। अब कुछ दोष भी उसमें हुए हैं, ऐसा भी सुना। परन्तु दोष हुआ, तो 
हमकी ऐसा नहीं रूगा कि यह प्रयोग करने लायक नहीं है। वल्कि उन दोषों के « 
साथ ही- यह करने लायक भी है। वह करते हुए ही उन दोषों की निवृत्ति का 
सोचा जायगा और वह सूझेगा भी। तो यह प्रयोग, जो बिहार में हुआ, उसका 
महत्त्व हमें बहुत महसूस होता है। | 
ह साथ खाने के लिए तेयार, ती साथ मरने के लिए भी तेयार ! 

हमने कहा है कि एक दिन में बँटवारा कुल हिन्दुस्तान में हो जायगा और वह 
हो सकता है । सो यह वात अगर किसी प्रान्त में ज्यादा से ज्यादा शक्‍्य है-- 
अभी तक हमने जितने प्रान्त देखे, उनकी तुलना में तौल रहे है--तो वह बिहार 


में। जहाँ गणित ज्यादा है, वहाँ यह काम नहीं वनता । बिहार में खादी-काम 
बहुत चलता है, जिसमें हिसाब की जरूरत होती है। तो हमको आश्चर्य लगता 
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है कि वह इतना कैसे चलता है, याने इतना यणित वे कैसे करते होंगे, इसका 
आदइचर्य हमको छूगता है। पर कुछ छोग ऐसे निकले है, गणित जाननेवाले भी। 
ढेकिन साधारण लोग गणित-बणित नहीं जानते। हम जानते हैं कि दुसरी जगह 
हमारा वह स्वागत नहीं हो सकता था, जो विहार में हुआ। स्वागत का कोई 
कारण नहीं था। वह स्वाभाविक था। एक-एक दिन हजार-हजार छोग साथ 
घूमते थे। कोई जरूरत थी, इतने मनुप्यों कौो--इस काम के लिए, सो बात 
नहीं ! पर झादी में सैकड़ों भोजन करते हैं, तो उसकी वहां क्या जरूरत होती 
है ? पर द्वादी में यदि सैकड़ों की जरूरत है, तो भूदान में हजारों की जरूरत 
हो, तो वहाँ क्या गलत हुआ ? विहार के छोग देखते हैं कि शादी में जितना 
आनन्द है, उससे कई गृता आनन्द भूदान में है। रात को एक-एक बजे तक 
भोजन चला है और वावा जब सुवह चार बजे उठता है, तो फिर चार बजे 
उस सकी भी यात्रा शुरू हो जाती हैं। इसमें अव्यवस्था भी होती थ्री। 
तात्कालिक दृष्टि से देखा जाय, तो कुछ कार्यहानि भी होती थी। परन्तु दूरदृष्टि 
से देखा जाय, तो उसमें बढ़ी ताकत थी। जितने लोगों ने एकत्र भोजन किया, 
उतने छोग मरने के लिए भी तैयार हो जायेंगे, ऐसा हमको समझना चाहिए ! 

इस वास्ते हम विहार की ताकत बहुत महसूस करते हैं। एक सूचना मेने दी कि 
वहाँ लोगों को ही काम करने दीजिये। उसमें कुछ गलतियाँ भी होंगी, तो भी वे 
छिपी हुई नहीं रहेंगी, क्योंकि वह छिपाने की अवल विहारी लोगों में नहीं है । 
तो जब, गलतियाँ प्रकट होंगी, तो वे दु्स्त भी की जायँगी। इसमें कोई खतरा 
भी नहीं है। बापू से पूछा गया था कि स्वराज्य की व्याख्या वया ? तो उन्होंने 
कहा, 'स्वराज्य माने गलती करने का हक ।” तो गछती करने का हक मान्य 
करके सामूहिक प्रयोग करते चले जाइये, दोष प्रकट होंगे, परच्तु उनको दुरुस्त 
करने का मौका मिलेगा। इसमें एक वात ध्यान देने की है और वह भी विहार 
में सब सकती है कि किसीका बुरा करने की मनझा हमारे किसी भी काम में 
नहीं होनी चाहिए । हम जो कुछ भी करेंगे, कल्याण के छिए करेंगे, जान-वृन्ष करके 
किसीका बुरा हमको नहीं करना है, इतना मानसिक निश्चय हो । यह विहार 
के लिए कठिन नहीं है, आसान ही है। े 
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हमसे बहुत लोग पूछते हैं कि आप ३२ लाख एकड़ जमीन चाहते थे, २४ 
लाख मिली और १ लाख ही बँटी, सो यह क्या हिसाव है ? हम कहते हैं कि 
एक लाख तो पहले साल बँटी है और कुंजी हाथ में आ गयी है। अब वह २४ . 
लाख भी वँटनी चाहिए और ४-५ छाख नयी मिलनी भी चाहिए। यह हमको 
कठिन नहीं मालम होता । इस साल लोगों ने जो कोशिश की है, वावजूद-इसके 
कि बिहार में जमीन के बँटवारे में कई प्रकार की मुश्किलें हैं, उस कोशिश 
की कीमत हम बराबर पहचानते हैं। तो इसके आगे के लिए ज्यादा योजना 
नहीं करनी चाहिए और लोगों पर जितना काम डाछा जा सकता है, 
उतना डालना चाहिए। बिहार में यदि संगठन किया भी जाय, तो वह ढीला 
ही रहेगा। बाबा तो चाहता ही है इस प्रकार का ढीला काम। ढीले काम में 
कोई दोब नहीं, बल्कि वही चल सकता है, जिसकी एक शर्ते हमने ऊपर बतायी 
कि “बुरा करने की भावना मन में न हो।” मन में अहिंसा होने के बाद इससे 
कोई हानि नहीं होनेवाली है। जमीन का वँटवारा हुआ, पर जिसको मिलनी 
चाहिए थी, उसे नहीं मिली, दूसरे को मिली। पर मिली तो ? एक हाथ .से 
दूसरे के हाथ में गयी न? दान देनेवाले ने दान दिया, भावना पैदा हुई। 
अगर गलरूत मनुष्य के हाथ में वह दानवाली जमीन गयी, तो क्‍या हुआ ? 
जो बड़ा जमींदार है, उसके पास तो नहीं पहुँची ? यह भी गरीब के पास 
ही गयी है। एक ज्यादा गरीब था, उसको नहीं मिली, सो एक गलती 
हो गयी। 

पर इससे क्या हमारा काम पूरा होता है? काम तो तब पूरा होगा, जब 
.... कुल जमीन का बँटवारा हो जायगा और कुछ मालकियत मिट जायगी। इसमें 
“ यात भो कौन बड़ी है? इसलिए भाइयो ! गलतियों से मत डरिये। जान- 
बूझ्ष करके छोग गलतियाँ नहीं करते हैं। अनुभव से सुधार करना है। जितना 
काम वितरण का छोगों को सौंगा जा सकता है, सौंपिये, तो आपको अनुभव 
आयेगा कि बँटवारा ठीक होता है। है 
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विहार में राज्य भी नाहुक चल रहा है ! 

कानून के पचड़े में ज्यादा मत पड़िये । वहाँ कानून की ही वकत नहीं है। 
यह भी बिहारी गुण है। कावून-वानून की कोई पकड़ नहीं है लोगों पर, फिर 
भी वहाँ राज्य चलता है! पर वह राज्य नाहक चल रहा है ! वहाँ से राज्य' 
मिट ही जाना चाहिए! तव विहार का तेज प्रकट होगा। आज तो हो यह 
रहा है कि राज्य भी चलता हैं और वह ठीक ढंग से भी नहीं चलता है। वह नहीं 
चलता, तो खालिस गण प्रकट होते। हमने विहार के जेल भी देखे हैं। क्या 
जेल में, क्या राजमहल में, क्या गरीव की झोपड़ी में । एक ही ग॒ग प्रकट होता 
हैं। अत: उस गुण का पूरा छाभ हमको छेना है। उसके दोपों की चिन्ता नहीं 
करनी है। कानूनी सुविधा नहीं है, तो वँटवारा कैसे करें, इसकी चिन्ता मत 
करो'। बँटवारे में कानून कोई दखल देगा, ऐसा मानो ही मत। वहाँ की समिति 
भी इस प्रकार के दयाल भनुप्यों की वनी है कि वह आपके मार्ग में रुकावट नहीं 
डालेगी, ऐसा हमको विश्वास है। 

सीलिग के कानून को मर्यादा 

एक वात और। वहाँ अभी सीलिग का कानून बनाने की बात उठी। 
हमने इस पर पहले से ही वहुत ज्यादा आशा नहीं रखी थी, इस वास्ते मेरा तो 
सवाल ही नहीं है। हमारा तो आन्तरिक विश्वास यही है कि कई कारणों से जमीन 
का जैसा कानून बनना चाहिए---अगर बनना चाहिए तो, वैसा कानून हिन्दुस्तान 
में नहीं वनेगा। उसके कई कारण हैं। छेकिन उनका निष्कर्प यही है कि कानून से 
यह मसला, जैसा हम चाहते हैं, वैसा हल होनेवाला नहीं है, यह निश्चय है। 
भूदान से ही यह मसला हल होगा। जिन कारणों से नहीं हो सकता, उन्हें हम 
जानते हैं। चूंकि हमारे छोग हैं, इसलिए हम यह जानते हैं। पर हम उनका 
ज्यादा निषेध भी न करें। निर्षेष तो स्वयं ही हो जाता है। जिस चीज का निपेध 
स्वयं हो जाता है, उसका निपेव करने की जरूरत भी नहीं होती। 

सम्पत्तिदान के अनुकूल वातावरण 


... सम्पत्तिदान के बारे में एक वात हम कहना चाहते हैं। आपको जितने दानपत्र 
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वहाँ मिले हैं; उसके दसगुत सम्पत्ति-दानपत्र वहाँ आपको मिलने चाहिए और यह 
: आन्दोलन खूब जोरों से चलना चाहिए। अनुभवी लोग ब़ताते हैँ कि वादा होता 
है, पर दान की रकम नहीं मिलती। लेकिन हम कहना चाहते हैं कि ऐसे जो 
अनुभव आये, वे योजना से आये। हम जो काम करने जा रहे हैँ, वह अथोजना 
में है। वह न दे तो अपना क्‍या बिगड़ेगा ? हम गजंवाले नहीं हैं, ग॒जंवाला 
वह है, जिसने दान दिया है। हमको इसकी परवाह या चिन्ता ही नहीं है कि वह 
दान लिख करके देता है, पर वैसा करता नहीं है। लेकिन हमने तो उसको ईइवर के 
हवाले कर दिया। हम इतनी ही प्रार्थना करेंगे कि हे ईश्वर, तेरे हवाले इसे 
कर दिया, सो कृपा करके तेरे पास जो दण्ड-शक्ति है, उसका इस्तेमाल मत 
कर, हृदय-परिवर्तत की जो शक्ति है, उसका उपयोग कर। तो, यह संशय मत 
रखो कि इस आंदोलन में जो दान देंगे, वे अपना वादा पूरा नहीं करेंगे। संशय 
रखनेवालों के सामने वही परिणाम आयेगा, जो कि संशय रखनेवालों की नसीव 
में होता है ! अगर हम श्रद्धा रखते हैं, तो हमें वह कम ही ठगता है और जो संशय 
रखते हैं, उन पर ज्यादा-से-ज्यादा ठगे जाने का मौका आता है। 


बिहार में हिसाब-किताब और व्यवस्था का गुण नहीं है, इसलिए वहाँ 
दान की भी बात नहीं चलती, त्याग की ही बात चलती है। और यही बड़ी बात 
है। वहाँ लोगों के मन में आ गया कि समान वेतन की बात खादी-काम करनेवालों 
में करनी चाहिए। १००-१५० कार्यकर्ता हैं। तो उनको तनख्वाह की एक 
सात्रा तय कर दी। थोड़ा असंतोष भी है। पर उसकी कोई चिन्ता नहीं है। 
उसका रूपान्तर संतोब में सहज किया जा सकता है। परच्तु इतना काम एकदम 
से कर डालना, यह भी विहार की शक्ति है। इसलिए हम कहते हैं कि सम्पत्ति- 
दान का आन्दोलन बिहार में खूब जोर से चलना चाहिए और वह चलेगा, वल्कि 


* “आप माँगने नहीं जायेंगे, तो छोगों को दुःख होगा। वे कहेंगे, अरे ये लोग बार-बार 


. अनेवाले थे, आते क्यों नहीं ? ऐसी मिसाल दरभंगा में हुई है। वहाँ दो-दो बार 
“ देते हैं, तीन-तीन बार देते हैं और फिर से कोई आ जाय, वो भी देते हैं। मेरा 
खयाल है कि जब तक मनुष्य उनके पास पहुँचता रहेगा, तब तक वे देते ही रहेंगे 


१६५ 


गैर उनको खुशी होगी कि हमसे कुछ माँगा जा रहा है। ऐसा तो कुछ हम उनसे 
ठेना नहीं चाहते, जिससे कि उनका नुकसान होने की सम्भावना हो। हम तो 
गो कुछ लेंगे, उससे उनका ही छाम होगा। 


एक खास कमी 


तीसरी वात हमको यह कहनी थी कि एक कमी विहार में जरूर है, जो 
अक्षम्य है। हमने कहा कि दोष भी अच्छा होता है, जब वह गृण-छाया के रूप 
में होता है। पर यह दोपरूपी छाया है और वह यह कि वहाँ चिन्तन-मनन 
जरा कम करते हैं। वे श्रद्धा रखते हैं, भक्ति रखते हैं, पर चिन्तन-मनन कम 
करते है, इस वास्ते अध्ययन होता नहीं है । फिर अध्ययन करनेवाले जो लोग 
हैं, उनके सामने ये टिकते नहीं। हम चाहते हैं कि यह कमी दूर हो और 
विचारों का अध्ययन ठीक ढंग से हो। ये कुल गांवींथी छोग भी ऐसे ही हैं 
और चूँकि गांधी के भक्त ज्यादा-से-ज्यादा विहार में थे, इसलिए वहाँ अध्ययन 
करने की जरूरत ही नहीं मानते ! हिन्दुस्तान के कुल गांवी-पंथियों में यह दोप 
है। वे कहते हैं कि अव्ययन क्या करना है? हम तो वापू का काम ही करते 
है। हम पूछते थे कि फछाना अग्रलेख बापू ने छिखा, आपने पढ़ा ? वे कहते, 
“हुसने नहीं पढ़ा ।” “क्यों नहीं पढ़ा ?” “अरे पढ़ने की क्या वात, हम तो उनका 
काम हो कर रहे हैं।” वापू भी इसका कौतुक करते थे, क्योंकि बापू ने भी उस 
समय इसको उस रूप में लिया था, क्योंकि पहले के आन्दोलन में जो छोग पढ़ते 
ही पढ़ते थे, वे कुछ काम ही नहीं करते थे। तो यह नयी जमात तैयार हो गयी, 
बच्दर सेना, काम करने के लिए। पर स्वराज्य के पहले विना पढ़े चल गया, 
लेकिन स्वराज्य के वाद वह नहीं चलेगा, क्योंकि हमको जो काम करने हैँ, ये 
कई प्रकार के हैं और उसके लिए कुछ अव्ययन की जरूरत है। इस वास्ते साहित्य 
का प्रचार खूब होना चाहिए तथा विहार से यह कमी हटनी चाहिए। 


सर्वेदियपुरम्‌ ( कांचीपुरम्‌ ) 
'एघ-५-५६ 


परिशिष्ट : ४ 
सर्वोदय के सूल सिद्धांत ' . 
आत्मा की एकता ओर सर्वस्व समपेण 
[ बिनोवा ] 


आज हम आपके स्थान में आये हैं, जो हिन्दुस्तानभर का एक तीथ्थ-स्थान 
है। बहाँ पर रामानुज और वेदांतदेसीकन के जन्म हो गये हैँ। यहाँ पर अलवर 
लोगों ने भक्ति की है। यहाँ शैव-यात्राओं का भी स्थान रहा है। यहाँ शंकराचार्य 
ने भी अपना मठ स्थापित किया है। बौद्ध भिक्षु और जैनों ने यहाँ अपना विचार 
फैलाया है। ऐसे पवित्र स्थान में सर्वोदिय-सम्मेलन करू से होने जा रहा है। 
किसी स्थानविशेष में कोई खास विचार केन्द्रित होता है, ऐसा हम नहीं समझते 
हैं। विचार-स्थान कहीं कद नहीं होता है, वल्कि दुनिया की कुल हवा में रहता 
है और हवा में ही वह फैलता है | फिर भी कुछ स्थानों में सज्जनों की तपस्या 
का एक अंश होता है, इसीलिए वह स्थान हवा के विचार को शीक्र ग्रहण करता 
है। इसीलिए हमने आशा की है कि तमिलनाड के इस महान केद्द्व में सर्वोदिय- 
विचार का बीज गहरा जायगा। 

भारत का अपना जीवन-विचार 

यह विचार ही इतना उन्नत है कि इसके स्मरण-मात्र से हमारे हृदय में 
उत्साह भर जाता है। हमारा यह दावा है कि भारत की प्राचीन परंपरा का 
उत्तम परिणाम सर्वोदय में देखने को मिलता है। उस सर्वोदय को साम्ययोग 
भी कहा करते हैं, साम्यवाद भिन्न है और साम्ययोग भिन्न है। साम्यवाद 
वैषम्यवाद की प्रतिक्रिया है, साम्राज्यवाद और पूँजीवाद की प्रतिक्रिया है। 
साम्ययोग एक जीवन-विचार है और वह स्वयं है, योरप में जो विचार पूँजीवादी 
समाज-रचना में फैले थे, उनमें कई बुराइयाँ थीं। इसीलिए उसकी प्रतिक्रिया 
के रूप में वहाँ साम्यवाद पैदा हुआ था, उस प्रकार का प्रतिकारिकवाद जीवन- 
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विचार नहीं हो सकता है । वह एक तात्कालिक वस्तु होतो है और एक 
समय के छिए उसका उपयोग होता है। हम समझते हैं कि उसका कार्य. करीव- 
करीब हो चुका है और अब दुनिया को उसका सार मिल गया है। उसका सारांश 
अब दुनिया खींच रही है, जिसे हम सर्वोदिय कहते हैं, जिसको हम साम्ययोग नाम 
द्वेते हूँ एक जीवन-विचार है और कायम के लिए उपयोग में आनेवाला 
है, क्योंकि उसका आधार आत्मा की एकता का हैं, यह आत्मैक्यता का सिद्धान्त 
हिन्दुस्तान के ऋषियों ने अपने अवभव से मानव को समझाया है। यह इस भमि 
का बृनियादी विचार स्‌ भूमि का याने भारत का--जिसको ब्रह्म-विद्या 


भी कहते हैं, वेदान्त भी कहते हैं। इस वनियादी विचार पर स्वोदिय की इमारत 
खड़ी है। 


आत्मा की एकरूपता 


हम बहुत दफा कहते हैं कि आज की लोकशाही ने जो तरीका अख्तियार 
किया है, उसके मूल में भी वेदांत का सिद्धान्त है और वह कुछ अंश में प्रकट 
होता है। आप जानते हैं कि हिन्दुस्तान में और दूनिया के कुछ देशों में मानवों 
को वोट का हक दिया गया है। हरएक को एक ही वोट देने का अधिकार दिया 
गया है। फिर चाहे वह पढ़ा-लिखा मनृप्य ही या अपड़ मनुष्य हो, चाहें वह 
गरीब मनुष्य हो या कोई अमीर हो, चाहे वह नगरवासी हो या ग्रामीण हो। 
सबको एक ही मत का अधिकार दिया जाता हैं। अगर हम सोचें कि उसकी 
बुनियाद क्‍या है, ती सिवा वेदांत के उसकी ओर कोई वृनियाद नहीं है। आप 
छोग जानते हैं कि मनुष्य की वृद्धि में बहुत फर्क होता है। एक मनुप्य की 
बद्धि-मक्ति और चिन्तव-शक्ति जितनी होती है, उससे झतगृणी बृद्धि-शक्ति 
और चितन-शक्ति दूसरे मनष्य में हो सकती है । तो व॒द्धि के आवार पर हरएक 
को एक वोट का अधिकार नहीं मिलता है। हम जानते हैं कि हरएक की घरीर 
की शवित में भी फर्क है, एक मनृप्य कमजोर हैं और दूसरा बलवान हूँ, इसी- 
लिए गरीर के आधार पर भी हरएक को एक वोट का अधिकार नहीं मिलता। 
हम जानते हैं कि हरएक के पास अभी तक दुनिया में अछूग-अल्‍ूय संपत्ति है, 
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इसीलिए संपत्ति के आधार पर भी हरएक को एक वोट का अधिकार नहीं मिलता 
है। तो फिर हरएक मनुष्य को एक वोट का जो अधिकार दिया गया है, उसका 
आधार क्या है? उसका आधार यही है कि मानवों की आत्मा की एकरूपता - 
मान्य की गयी है--चाहे वह मनुष्य पढ़ा-लिखा हो या अपढ़ हो, उसकी आत्मा: 
में कोई फर्क नहीं है, उसकी बुद्धि, देह और संपत्ति का भेद उस आत्मा की. 
एकता में कोई वाघा नहीं डाछता। उसी आत्मा की.एकता के आधार पर हर 
मनुष्य को एक वोट का अधिकार होता है । इस वात का बचाव हो सकता है। 
आप जानते हैं कि आपके प्रधान मंत्री पर आपका कितना विश्वास है। लेकिन 
जहाँ वोट का सवाल आता है, वहाँ उनको एक ही वोट का अधिकार रहता है 
और उनके चपरासी को भी एक ही' वोट का अधिकार मिलता है। यह मानव - 
की मूर्खता है या वेदांत है? आप ही तय कीजिये कि यह क्‍या है ? हम समझते 
हैं कि आत्मा की एकता का जो वेदांत-सिद्धांत है, उसकी उसमें मान्यता है। 
लोकशाही की न्यूनता 
परन्तु यह जो लोकशाही का विचार है, उसमें एक न्यूनता रह गयी है, उसमें 
आत्मा की एकता को पहचानकर वोट का अधिकार दे दिया । लेकिन फिर वे 
. वोट की गिनती करने छगे और उन्होंने तय किया है कि ५१ लोगों का एक मत है. 
और ४९ लोगों का दूसरा मत है, तो ५१ लोगों को अधिक मान्यता दी जायगी 
और राज्य-सत्ता उनको दी जायगी। यहाँ पर वे वेदांत को भूल गये। वह वेदांत 
उनको अच्छी तरह पचा नहीं है। उसका एक अंश उनके ध्यान में आया; पर 
दूसरा अंश उनके ध्यान में नहीं आया। जैसे उन्होंने आत्मा की एकता को मान्य 
किया, वैसे उन्तके ध्यान में आना चाहिए कि आत्मा के संयोग से कोई वृद्धि नहीं 
होती है, आत्मा की गिनती नहीं होती है। उनके ध्यान में यह आना चाहिए कि 
यह गणित का विषय नहीं है, वेदांत है; इसीलिए इसमें संख्या का सवाल गौण 
हो जाता है। सर्वोदिय ने वह कमी पूर्ण की है। 
सर्वोदय कहता है कि भाई, जो वेदांत तुम सीखे हो, उसको तुम पूरी तरह से. 
पूर्ण करो। सबका विचार मान्य करके काम करो, पाँच मनुष्यों में से तीन मनुष्यों 
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की राय एक वाजू और दो मनुष्यों की राय दूसरी वाजू, तो तीन मनुष्यों का 
विचार सत्य, यह विचार गलत है और चार मनृष्य का अभिश्नाय एक वाजू और 
सिर्फ एक मनुष्य का अभिप्राय दूसरी ओर है, तो चार मनुप्यों के अनुकूल फैसला 
लिया जाय, यह भी गछूत है। पाँचों एकमत से जो राय देंगे, जो फैसला 
देंगे, वही मान्य होगा, इस विचार को कबूछ न करने के कारण दुनिया के कुछ 
देशों में मेजॉरिटी और माइनॉरिटी के झगड़े चले हैं, उनके कारण गाँव-गाँव में 
पक्षभेद होते हैं और गाँवगाँव का छेद होता हैं । 
तमिलनाड से ग्रामदान की अपेक्षा 

आप लोगों ने सुना होगा कि इस भूदान-आंदोलन में उड़ीसा के एक जिले में 
नौ सी याँव पूरे-के-पूरे दान में मिले हैं । याने उन गाँवों में जितने लोगों के पास 
जमीन थी, जो मालिक कहलाते थे, उन्होंने अपनी मालकियत छोड़ दी और 
अपनी कुछ की कुल जमीन ग्रामवासियों के सुपुर्द कर दी। यह प्रामदान भूदान- 
आंदोलन का परम उत्कर्ष है और हमने आशा रखी है कि इस तमिलनाड में भी 
आमदान की परंपरा चले । हमारा विश्वास है कि रामानुज-इंकर के इस 
स्थान में इस विचार का ग्रहण जरूर होगा । 

इलेक्शन की गलत राजनीति 

इतना उत्तम कार्य कोरापुट में हुआ है, परन्तु अब इसमें सवाल पैदा होता 
है कि अब आगे इलेक्शन आनेवाला है, इसीलिए भिन्न-भिन्न राजनैतिक 
पार्टियाँ गाँवों में पहुँच जाती हैं और वहाँ भेद पैदा करने की कोशिश करती 
हैं। ये गाँव जो अपनी मालकियत छोड़ चुके हैं, जिन्होंने अपना एक परिवार 
वना लिया है, वहाँ जाकर यह छेद वनाना चाहता है। वे यह नहीं समझते हैं कि 
इस तरह की राजनीति, जिससे गाँव के दो-दो टुकड़े हो जाते हैं, उससे हिन्दुस्तान 
का क्या भला हो जायगा ? हिन्दुस्तान में जो प्रतीय-भेद थे, वे वया वगफी नहीं 
थे ? हिन्दुस्तान में जो भिन्न-भिन्न भाषाएँ है और भाषाओं के जो झगड़े चले हूँ 
वे भेद क्या कम थे ? जाति-भेद की अग्नि तो समाज को छगी ही है, वह क्‍या 
कम है? और धर्म के झगड़े भी यहाँ खड़े है, क्या वे काफी नहीं हैं ? यहाँ पर 
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असंख्यः मत-संप्रदाय के भेद थे, वे क्या कम हो गये ? यहाँ पर ब्राह्मण, अन्नाह्मण 
के जो झगड़े चलते हैं, वे क्या कम थे ? अब इसके बीच यह पार्टी का भेद डाल- 
कर भारत की क्या उन्नति होनेवाली है ? उसका परिणाम यह होता है कि कोई 
एक अच्छा काम करने के लिए भी कोई पक्ष इकट्ऊे नहीं होते हैं। वे कहते हैं 
कि उसमें इस मनृष्य के साथ हम काम करेंगे, उसका भी महत्त्व बढ़ेगा । इसीलिए 
अच्छा काम भी करेंगे, तो हमारी संस्था को इसकी क्रेडिट मिलनी चाहिए। 
सामनेवाला कोई अच्छा काम करता है, तो उसके हेतु पर आरोप करते हैं और 
उसका वह कार्य यशस्वी' न हो, इसकी भी कोशिश की जाती है। इतने सारे 
भेद डेमोक्रेसी ने यह जो संख्या का आधार मान्य किया है, उसके कारण हैं। 
उन्होंने आत्मा की एकता कबूल की, लेकिन फिर आत्मा की गिनती करने लछगे। 
लेकिन गिनती उनकी करनी होती है, जो एक नहीं होता है, अलग-अलग होता 
है। इस हालत'में संख्या पर जोर देते हैं, तो बुद्धि पर क्‍यों नहीं देते हैं ? 
क्या इक्यावन मनुष्य की बुद्धि मिछकर उनचास मनुष्यों की बुद्धि से हमेशा 
ज्यादा होती है, यह वात सही है? आजकल डेमोक्रेसी में मेजॉरिटी का राज्य 
चलता है, तो हमने एक दफा विनोद में सवाल पूछा था कि इस दुनिया में आज 
की हालत में अपने देश में कम-से-कम मूर्खे लोग ज्यादा हैं कि अकक्‍्लवाले ज्यादा 
हैं? तव वे बोले कि मूर्खों की संख्या अधिक है। अधिक संख्या का सिद्धान्त 
आपने उठाया, तो क्‍या आप मू्खों का राज्य करना चाहते हैं ? इसीलिए वेदान्त- 
सिद्धान्त को ठीक तरह से समझ लीजिये और कबूल कर लीजिये कि सिद्धान्त 
यही है कि आत्मा में भेद नहीं हैं। इसीलिए सवका समाधान जिसमें होता है, 
वही करना चाहिए। 
व्यावहारिक जीवन-सूत्र 


रामानुज और शंकर, दोनों का वाद चलछता था कि अद्गैत पूरा का पूरा है या 
थोड़ा भेद है? याने ईइवर के साथ हम पूरे एकरूप हैं या उससे अलग हैं ? हम 
समझते हैं कि ईश्वर के साथ हम एकरूप हैं कि नहीं, इस विचार के काबिल हम 
आज हैं क्‍या ? हम तो अपने वाप के साथ झगड़ते और भाई के साथ भी झगड़ते 
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हैं। जिस ईदवर को हमने देखा नहीं, उस ईदवर के साथ हम एकरूप हैं या नहीं, 
इसकी चर्चा चढती है। रामानुज और शंकराचार्य ने सिखाया कि आत्मा एक ही 


है। उसमें इतना ही फर्क रहा है कि अपनी-अपनी कुछ विद्येयतता रहती है, 
ऐसा एक शख्स बोल रहा है और दूसरा कहता है कि यह जो विशद्येयत्ता है, वह 
गौण है और जो एकता है, वह मुख्य है। यह जो विचार देखने में अग-अलग 
दीखता है, वह मिथ्या है। एकरसता और एकता को दोनों आचार्यों ने भाना। 
हरएक की अपनी-अपनी कुछ विश्येपताएँ होती हैं, वह भी माना। उसका महत्त्व 
कम है, वह भी माना; परन्तु वह चीज है, इसीलिए हरएक की राय छेना 
उचित है, क्योंकि आत्मा की एकता होते हुए भी हरएक में विश्येपता होती है। 
यह है विशिष्टाद्रत ।/ अगर इतनी विश्येपताएँ न होतीं, फर्क न होता, तो 
राय लेने का सवाल ही न रहता। लेकिन क्योंकि हरएक की अपनी-अपनी कुछ 
विशेषता होती है, इसीलिए हरएक की राय लेना उचित है। परन्तु अद्दैत भीर 
आत्मा की एकता है, इसीलिए सवका समाधान कर काम करना चाहिए, ऐसा 
व्यावहारिक जीवन-सूत्र उसमें से निकलता है। हम समझते हैं कि कांचीवरम्‌ के 
संस्कारसंपन्न नागरिकों को यह विचार ग्रहण करने की कोई कठिनता नहीं है। 
इसीलिए हमने आशा की है कि तमिलताड़ में सर्वोदिय-विचार का उत्तम 
अहण होगा । 
मानवता को तो सब मानते हैं 
यहाँ बहुत लोग हमसे कहते हैं कि यहाँ एक एसी जमात है कि जो ईश्वर को 


यु 


मानती नहीं है। लेकिन यह इस प्रांत की विशज्ेपता नहीं है। यह तो सारे भारत : 
में भी है और कुल दुनिया में भी है। यह इस काल की भी विश्येपता नहीं, हर 
काल में यह था। परन्तु जब हमसे कहा गया कि यहाँ कुछ छोग ईश्वर को नहीं 
मानते है, तो हमने कहा कि हमको उसकी कोई चिन्ता नहीं है, बंयोंकि वे ईश्वर 
को नहीं मानते हैं, परन्तु ईश्वर तो उनको मानता है! चिन्ता का विपय तो 
तब होगा, जब ईइवर हम लोगों को भूल जायगा। वच्चा माँ को भूल गया, तो 
कोई बढ़ी बात नहीं है। माँ बच्चे को भूल जायेगी, तो वड़ी वात है। एक त्तो 


श 
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ये छोग जो कहते हैँ, हम ईश्वर में नहीं मानते हैं, और वे कंहते हैँ कि हम सज्जनता 
में मानते हैं, हम मानवता में मानते हैं। उसका अर्थ यह हुआ कि हम “मदर” 
को नहीं मानते हैं, लेकिन “ताई” को मानते हैं। हम कहते हैं कि जो मानवता 
में मानते हैं, वे ईश्वर में न मानते हैं, तो हमको कोई चिन्ता नहीं है, क्योंकि 
मानवता में मानना और ईइ्वरता में मानना एक ही चीज है। हाँ, जब कोई 
यह कहता है कि हम मानवता में और प्रेम में नहीं मानते हैं, तब तो वह चिन्ता ' 
का विपय हो जायगा । इसीलिए हमको उसकी चिन्ता नहीं है कि कुछ लोग 
ईदवर में नहीं मानते, लेकिन प्रेम में मानते हैं। तीसरी वात यह है कि ईह्वर 
ऐसा विचित्र है कि वह “अस्ति” के रूप में तो रहता ही है, लेकिन “नास्ति” 
के रूप में भी रहता है। परमेश्वर का वर्णन हम करने बैठते हैं, तो कहते हैं, (वह 
है भी, वह नहीं भी है और वह दोनों से परे भी है।' जैसे ईइवर का एक भक्‍त 
होता है, उसको शव कहते हैं, क्योंकि वह शिव का नाम छेता है। ईश्वर का 
दूसरा एक भक्‍त होता है, जिसको वैष्णव कहते हैं, क्योंकि वह विष्णु का नाम 
लेता है। वैसे ही ईश्वर का एक भक्‍त है, जो नास्तिक कहलाता है, क्योंकि वह 
ईइवर को शून्य नाम देता है। ईश्वर के अनन्त नाम हूँ, इसीलिए यह भी भक्ति 
का एक प्रकार है, ऐसा हम मानते हैं। सर्वोदिय का सिद्धान्त यही है कि जो भी 
काम हम करेंगे, वह नास्तिक का समाधान होगा, ऐसा ही करेंगे। दूसरी वात 
यह है कि जो अपने को नास्तिक कहलाता है, वह हमेशा वास्तिक है, सो नहीं है। 
जो नाम ईरवर का लेते हैं, लेकिन काम ईश्वर के विरोध में ही करते हैं--हम 
कहते हैं कि वे अगर ईश्वर को नहीं मानते हैं और इसके बदले में वे मानवता 
में मानते हैं, तो वे सच्चे भक्त हैं। अगर हम ईरवर में मानते हैं, तो हमारा 
कतंव्य है कि ईश्वर की जो चीजें हैं, देन हैं, वे सव मिलकर के उपभोग करें 
उनकी मालकियत छोड़। 
व्यक्तिगत सालकियत छोड़नी पड़ेगी 


हमसे सवाल पूछा जाता है कि हम आपके सर्वोदिय-समाज में आना चाहते 
हैं, तो ईश्वर को मानना पड़ेगा ? हम कहते हैं कि आपको मानवता में मानना : 


पड़ेगा और सामूहिक मालकियत में मानना पड़ेगा, व्यक्तिगत मालकियत छोड़नी 
पड़ेगी । जो अपनी व्यक्तिगत मालकियत मानता है, वह ईश्वर की जगह स्वयं 
लेता है। इसीलिए हम इसको ईदवर का शत्रु समझते हैं, जो अपने को मालिक 
मानता है, वह ईदवर को मालिक नहीं मानता है। ईश्वर का अर्थ ही मालछिक 
है। में इस भूमि का सालिक हूँ, यह कहने का अधिकारी ईश्वर ही हो सकता 
है। वह भूमि को छोड़कर चला जाता है, भूमि यहाँ रहती है, फिर भी कहताः 
है कि में भूमि का मालिक हूँ। इसीलिए सर्वोदय का सिद्धान्त है कि भानवता 
सबके लिए आदरणीय है और हमको माछकियत का हक नहीं है। 
मेरे भाइयो, ये दो सिद्धान्त हमने आप लोगों के सामने रखे। एक तो आत्मा 

को एकता, जो सर्वोदिय की बुनियाद है। दूसरा, उसीका ही एक अंग है; वह 

यह है कि आत्मा में भी वह है थाने आत्मा में भेद नहीं है। हमको जो भी काम 
करना होगा, वह सबके समाधान के साथ करना होगा, यह एक सिद्धान्त होगा। 
दूसरा एक सिद्धान्त यह होगा कि हम अपनी व्यक्तिगत मालकियत नहीं रख सकते । 
अपनी सब चीजें समाज को समर्पित करनी चाहिए। सर्बोदय के थे दो बड़े सिद्धान्त 
हैं। दोनों मिलकर अहिंसा बनती है, इसीलिए कहा जाता है कि सर्वोदिय की 
बुनियाद अहिसा पर है। 


सर्वेदियपुरम्‌ ( कांचीपुरम ) 
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परिशिष्ट $ ८ 
निःशस्त्रीकरण की ओर 
भारत श्र घयने की वात सोचे 
[ विनोद ] 


हम सबसे परमेश्वर का अत्यन्त तन्‍्मयता से ध्यान किया, इससे बहुत आनंद 
हुआ | जैसे निद्रा में हम अपनी भिन्न-भिन्न विविवताएँ भूल जाते हैं भर एकरूप 
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होते हैं, वैसा ही ध्यान में अनुभव आता है। निद्रा में किसी प्रकार की न्यूनताएँ 
या उच्चताएँ नहीं रहती हैं । ध्यान में वैसी ही अनुभूति होती है । परंतु ध्यान की 
अनुभूति निद्रा की अनुभूति से बहुत ही ऊँची है, वर्योंकि निद्रा की अनुभूति में 
मनुष्य करीब-करीब शून्यता में चला जाता है, परंतु जाग्रति के ध्यान में अपना चित्त 
हम अनुभूत करते हैँ, इसीलिए यह ध्यानजन्य अनुभूति व्यवहार में अपने बहुत 
काम आती है। हम सव जितने भी भाई हैं, वे चाहते हैं कि हमारे चित्त को 
आान्ति मिले, हमें सुख-लाभ हो, तो निद्रा का अनुभव जो बताता है, वह ध्यान का 
अनुभव भी बताता है। ध्याव का अनुभव यह बताता है कि भेदभाव को हम जितना 
'मूल सकते है,.उतनी मात्रा में हमको शान्ति हासिल होगी और सुख प्राप्त होगा । 
'मेंदों को बढ़ाना शान्ति को प्राप्त करने का और सुख को प्राप्त करने का उपाय नहीं 
हो सकता । लेकिन हमने कृत्रिम जीवन से अनेक प्रकार के भेद बढ़ाये हैं और बढ़ाते 
चले जा रहे हैं। भेदों को जब शीघ्र स्वरूप प्राप्त होता है, तो उसीका रूपांतर 
'विरोध में होता है। विरोध जब तीत्र बनता है, तो उसमें से युद्ध आदि बनता है.।. 
इस तरह भेद, विरोव और युद्ध की परंपरा सतत जारी है। इन सव परंपराओं 
"को तोड़ने का एक ही उपाय है कि जितना हो सके, उतना हम समता लाने का, 
अभेदमय जीवन बनाने का प्रयास करें। इसीलिए सत्पुरंषों ने और महापुरुषों ने 
ओर धर्मअ्रचार प्रवक्‍ताओं ने जितनी भी कोशिशों की हैं, वे भेद में से अभेद में ले 
जाने की हैं। भेद से अभेद में किस तरह जाना, उसकी जो प्रक्रिया होती है, उसीको 
साधन-मार्ग कहते हैं । व्यक्त के लिए आध्यात्मिक सुख का जो उपाय होता है, वही 
समाज के लिए शान्ति का उपाय है । इसीलिए ध्यान आदि जो उपाय व्यक्ति की 
समृद्धि और आध्यात्मिक उन्नति के लिए किये जाते हैं, वे ही सामूहिक तौर पर 
समाज की उन्नति के लिए काम में आते हैं। 
ध्यान में हम क्‍या करते हैं ? हमारी विविध वृत्तियाँ, शक्तियाँ हम एक 
_# में लाते हैं; इस तरह हमें सामाजिक संतुलन और सामाजिक सौख्य के 
लिए करना होता है। एक निश्चित जीवन-निष्ठा बना करके जीवन की सब 
'शाखाओं को उस निष्ठा की तरफ ले जाना होता है, अब वह जीवन-निष्ठा क्या हो, 


उस विपय में कुछन-कुछ विचार-मेंद रह सकता 
भिन्न पंथ होते हैं 
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वेर-विरोध मिटाने की प्यास 
आज दुनिया को, अपने देश को इस बात की प्यास है कि दुनिया में जो 

अश्ञान्ति और वैर-विरोध हुआ है, वह किस तरह मिटे । और इसलिए इन दिखे 
भगवान्‌ वृद्ध का स्मरण बहुतों को वार-बार होता है । हमने अभी देखा कि बद्ध' 
भगवान्‌ की पुण्य-तिथि के निमित्त से सब राष्ट्रों में और अपने इस देश में भी 
जगह-जगह उत्सव किये गये। हर जगह उच्चारण हआ- कि करुणा बढ़नी 
चाहिए, भेद मिटने चाहिए। दुनिया में आज यही भख्र है और यही प्यास है। 
परन्तु एक दुष्ट-चक्र चलता हैँ, उसमें से मक्ति किस तरह हासिल करना, बह 

तो की समझ में नहीं आता है। भिन्न-भिन्न देश दसरे का डर रखते हैं भीर 
दूसरे के निमित्त से हम छाचारी से थस्त्रास्त्र बढ़ाने है, ऐसा जाहिर करते हैं । 
पाकिस्तान समञ्नता है कि हिन्दुस्तान की ताकत पहले से बढ़ी हुई है, इसीलिए 
हमको दास्त्रास्त्र बढ़ाने चाहिए। इस तरह भारत भी सोच सकता है। वैसा 
अमेरिका और रशिया के बीच में एक-दूसरे के डर के कारण । अब इस 
दुप्ट-चक्र को हिम्मत के साथ तोड़ना होगा। हमारे भय से दूसरे छोग शस्व्रास्त्र 
बढ़ाते जा रहे हैं और उनके डर से हम भी इस तरह कर रहें हैं। कोशिश यह 
हो नही है कि दोनों पक्ष मिलकर के कुछ घटाव करने का दोनों की सम्मति से 
तय कर रहे हैँ । वह प्रयत्न भी प्रामाणिक हो, तो उनसे कुछ वन सकता है, लेकिन 
उस प्रयत्न में परस्पर अविश्वास रहा, तो वह सफल नहीं हो सकता । परच्तु 
वास्तविक छटकारा परस्पर सम्मति से काम करने से नहीं होता है, वल्कि अयनी' 
अकेली हिम्मत से काम करने में है। में बह नहीं कहता कि परस्पर-सम्पृति से 
इस प्रकार काम करने की वत्ति गलत है । वह भी एक वृत्ति हैं और उसका भी 
एक उपयोग है, परन्तु उसकी राह देखते हुए अगर हम बैठे रहेंगे, तो निस्तार नहीं 
होगा । इसीलिए आसवाय की परिस्थिति भान्ति के लिए अनुकूल है, ऐसा विध्वास 
हो और ऐसा समझ करके किसीको आगे बढ़ना होगा । हम समझते हूँ कि सर्वोदिय- 
समाज के सामने अगर सबसे बड़ी समस्या है, तो यही है । 


२०६ 
स्वोदिय-समाज का कर्तव्य 


सर्वोदय-समाज का कतंव्य है कि अपने देश में ऐसी हवा तैयार करे और 
आजनमानस ऐसा बनाये कि हम ऐसी हिम्मत कर सके कि हमारा देश और हमारी 
सरकार जिस राह पर दूसरे देश नहीं चलते हैं, उस रास्ते पर कदम रखे। इस 
“विषय का जिक्र मैंने दो-तीन दफा सार्वजनिक तौर पर किया है। मैंने कहने की 
हिम्मत की है कि अगर सामनेवाला बल बढ़ाने के लिए लश्कर बढ़ा रहा है, तो 
हमको अपना वल बढ़ाने के लिए शस्त्र घटाने का सोचना चाहिए। सामने अगर 
'घता अंधकार हो रहा है और उसका दर्शन हो रहा है, तो उसका अर्थ यही है कि 
हमारे पास जो प्रकाश है, ऐसा माना है, वह कम है, ऐसा मानकर उसको बढ़ाना 
चाहिए। मुझे कहने में खुशी होती है कि आज इसी विचार को राजाजी ने अपना 
बल दे दिया है। इसमें हम अपनी सरकार को भी उपदेश देने नहीं जा रहे हैं, क्योंकि 
'हम जानते हैं कि आज सरकार में जो हमारे नेता हैं, जो विचार हम आपके सामने 
'पेश कर रहे हैं, उस विचार के लिए अगर देश राजी हो जायगा, तो वे भी बिलकुल 
“राजी हो जायेंगे। इसमें दोनों बातें होती हैं, कुछ सरकार की हिम्मत होती है, 
'तो लोगों की हिम्मत बढ़ती है और कुछ लोगों की हिस्मत होती है, तो सरकार की 
भी हिम्मत होती है। दोनों की हिम्मत बढ़ सकती है---अगर सर्वोदय-समाज जैसी 
विचारक संस्था उनको उस दिशा में ले जाने की सोचे । आज देश के सामने अनेक- 
विध समसस्‍्याएँ है, लेकिन उस बड़ी समस्या के सामने वे सब समस्याएँ फीकी पड़ 
जाती हैं। इसलिए सर्वोदिय-समाज को अपनी जिम्मेवारी ठीक महसूस करनी चाहिए । 
'सर्वंसामान्य चिंतन का जो स्तर है, आज के राजनैतिक पक्षों का जो स्तर है, वह इस 
मामले में काम देनेवाला नहीं हैं । इसलिए राजाजी ने एक कड़े झव्द का इस्तेमाल 
“किया। उन्होंने कहा कि जिस मनुष्य के मन में पाकिस्तान का डर होगा, उसको 
' - सर्वोदिय-समाज छोड़ देना चाहिए । यह उन्होंने जो कहा, वह किसी एक व्यक्ति के 
हि 4 के लिए नहीं कहा । उनका कहने का तात्पर्य यही था कि सर्वोदिय-समाज अगर . 
“यह मानता है कि आज की स्थिति में हमारे देश को शस्त्र बढ़ाना उचित है, तो सर्वोदिय- 
समाज अपने दावे के लिए लायक नहीं है। 


सेना घदाने से शान्ति 
इस विपय के दो पहलू हैं । एक पहलू यह है कि बाहर के किसी आक्रमण 
का भय न रखें और इस वास्ते हमारी तैयारी शान्ति की हो, हमारे पड़ोसी और भास- 
पास के देशों के वास्ते हमारी निर्भय और शान्त मनःस्थिति होनी चाहिए। दूसरा 
पहलू यह है कि अपने देश के अन्तर्गत हम जितने काम करेंगे, वे शान्ति के छिए 
पोयक होने चाहिए, शान्ति-शक्ति के छिए पोंपक होने चाहिए। आपने देखा कि 
मैंने ज्ञान्ति के साथ शक्ति शब्द को जोड़ दिया; नहीं तो देश में शान्ति रखने का 
अर्य करीव-करीब स्थितिस्थापक हो जाता है, जिसमें आगे बढ़ने की कोई गूंजाइश 
नहीं रहती है। परन्तु देश में जो समस्याएँ हैं, उनको हल करने की आवश्यकता है 
: और वह शान्ति के जरिये होनी चाहिए, इसलिए मैंने शान्ति के साथ शक्ति शब्द 
जोड़ दिया। मेरे कहने का तात्पर्य यह है कि वह श्वान्ति निर्गेटिव नहीं होगी, 
पॉजिटिव होगी, थाने वह आक्रमण करने की हैसियत रखती होगी। मसले का 
सामना करने की और उसमें से हल निकालने की शक्ति वह रखती होगी, इस तरह 
इसके अन्तर्गत सर्वोदिय-समाज में शान्ति-शवित का प्रकाशन हमारा एक कार्य होना 
चाहिए। हम समझते हैं कि सर्वोदिय-समाज के सामने यह एक बड़ा ही कर्तव्य 
उपस्थित है। हमको उम्मीद है कि जो राजनैतिक पक्ष भिन्न-भिन्न तरीके से सोचत्ते 
हुँ, उनको भी इस वात का महत्त्व महसूस होगा । हम जानते हैं कि वे भी शान्ति 
चाहते हैं। चाहे शान्ति की स्वतंत्र कीमत वे न समझते हों, फिर भी शान्ति 
क्री जरूरत वे महसूस करते हैं । अगर वे इतना ही समझते हूँ कि शान्ति की आवश्य- 
कता है, तो इस मामले में सर्वोदिय-समाज के साथ वात हो सकेगी । हम समझते 
हैं कि निर्भयता के साथ यह कह सकते हैं कि हमारे देश के पास आज जितनी शस्त्र 
शक्ति है, उससे हरगिज अधिक नहीं बढ़ायेंगे । फिर चाहे उधर पाकिस्तान अपनी 
ताकत बढ़ाता जाय, तो भी हम शस्त्रास्त्र नहीं वढ़ायेंगे और उसका हमें कोई भय 
नहीं होगा । तो पाकिस्तान को भी भान हो जायगा कि जो अपना शस्त्र-्वल बढ़ाता 
* जला जायगा, वह स्वयं ही खोयेगा । इस वात का हमको दुःख जरूर होगा कि अपना 
यड़ोसी देश विनाश की राह ले रहा है। उसको विनाश से वचाने का उपाय यही हूँ 
कि हम शस्त्रास्त्र नहीं वढ़ायेंगे । हिम्मत के साथ घटा सकें, तो घटायेंगे । हम जानते 
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हैं कि इस वात के लिए देश को तैयार करना होगा। चाहे आज देश इसके लिए 
तैयार नहीं होगा । हम यह भी जानते हैं कि जो सरकार में है, उन्तके सामने कई 
' प्रकार के विचार उपस्थित होंगे, कई प्रकार की जानकारी हासिल होगी, जो हमको 
' नहीं होगी । इसलिए हमने कहा कि इसमें हम किसी पर टीका करने की कोई वृत्ति 
नहीं रखते हैं। लेकिन सिर्फ अन्तनिरीक्षण की दृष्टि रखते हैं और सोचते हैं। 
लेकिन दुनिया की परिस्थिति कां जो अवलोकन हम कर सके हैँ, उसी पर से हमारा 
विश्वास हुआ है कि हिन्दुस्तान अगर अपनी सेना आधी और कम कर देगा, तो दुनिया 
के लिए एक राह खुल जायगी और हिन्दुस्तान के लिए भी अत्यन्त शान्ति होंगी । 
आज दुनिया काजो हमारा दर्शन है, वह यह कह रहा है कि जैसा कदम हम कह 
रहे हैं, वह कदम उठाने के लिए यह समय बहुत ही अनुकूछ है | तो, हम चाहते हैं 
कि हमारे देशवासी और सर्वोदिय-समाज के सेवक इस बात पर गम्भीरता से सोचेंगे । 
ऊपर-ऊपर से सोचने का यह विषय नहीं है । बहुत गहराई में जाना होगा। आज 
की चुनाव की पद्धति भी इसके साथ संबंध रखती है। देश की सामाजिक और 
आथिक व्यवस्था भी उसके साथ संबंध रखती है और सबका सब विचार करना 
होगा, तभी इसमें से निस्तार होगा। 
सर्वेदियपुरम्‌, ( कांचीपुरस ) 
२७-४५- ५६ 


परिशिष्ट $ ९ ; 
सीमा. में से असीम की ओर 
.. [ विनोबा ] 


इस आन्दोलन की प्रक्रिया में तन्त्र-मुक्ति का एक आवश्यक स्थान है। इस 
संबंध में हमारे अंदर विचार की कोई न्यूनता न रहे । यह तो ठीक है कि एक 
कोई ऐसा स्थान रहे, जहाँ से जानकारी हासिल हो सकती है और दानपन्न इत्यादि ' 
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जब तक रखना है, रखे जाते हैं । वाकी का कुछ क्राम जनता को सौंप दिया गया 
है, कोई कार्यकर्ता खास रखे हुए नहीं हैं---काम चलाने के लिए, ऐसी स्थिति हो 
जानी चाहिए । 
सम्पत्ति-दान हमने शुरू कर दिया है, पर सम्पत्ति-दान के केद्रीकरण होने 
को कोई जरूरत नहीं है । अपने-अपने स्थान पर लोग सम्पत्ति-दान इकट्ठा करते 
हैं और काम बढ़ता है। वैसा ही भूदान में हो, तो ज्ञायद आज जिस तरह भूदान- 
आन्दोलन चल रहा है, उसके बदले बह असीम में चछा जायगा। अर्थात्‌ जनता 
उसको उठा छेगी। इसलिए वह विचार हमको छोड़ना नहीं है। उसके लिए 
बहुत अनुकूछता हमने नहीं देखी है, इसलिए हमारा कोई आग्रह नहीं है । परन्तु इस 
बात पर हमें सोचना जरूर चाहिए, क्योंकि एक निश्चित्त मुहृत के अंदर काम हो, 
यह हमने इच्छा रखी है। वह तो एक तीक् प्रेरणा की वात है, भावना का विपय 
हैं। उस मुद्दत में नहीं होता, है तो संशोवन के लिए मौका मिलता है, यदि पूरा 
प्रयत्व कर लिया गया हो । पूरा प्रयत्न नहीं किया गया हो, तो अवल कुछ बोलेगी 
नहीं, नयी वात सूझेगी भी नहीं । इसलिए पूरा प्रयत्न होना चाहिए । पुरा प्रयत्त 
करने पर भी मानने छायक यश न मिला हो, तो सीचने का मौका मिलता है कि 
क्या वह तरीका गछत था ? अगर नहीं था, तो फिर उसीकी आगे चला सकते 
हैं, उसीकों 'रेज' ( बढ़ावा ) दे सकते हैं । अगर वह गलत था, तो उसको दुरुस्त 
कर सकते है । यदि वह गलत नहीं था, अपूर्ण था, तो उस अपूर्णता को पूर्ण कर सकते 
हैं। इस प्रकार सोचने का मौका मिलता है। यह बात तो नहीं कि इतनी मुद्दत 
में काम नहीं हुआ है, तो बस, काम ही छोड़ दें। काम जब तक समाप्त नहीं होता, 
तब तक उसको चलाते ही रहना है। यही तो जीवन-दान का अर्थ है । 


तंत्र-मुक्ति की ओर 


परन्तु जब हमने यह विचार रखा कि एक निश्चित मुद्ृत में हमारी सब ताकत 
लगे, तो हमको छगा कि हमने जो संगठन किया, उसके कारण आर में तो शायद 
रक्षण हुआ, परन्तु इसके आगे वह रक्षण फैलने नहीं लगा । इसलिए हमारा मन 
पूछने लगा कि क्या वह विचार को रोकेगा ? प्रचार में वाबा डालेगा ? क्‍या यह 
शरद 
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सम्भव है ? .हमारे मन में संगठन के वारे में कुछ बुनियादी विचार भी हैं। वे 
विचार भी इसमें. काम करते होंगे, लेकिन उन विचारों को हमने इसमें ज्यादा आने 


नहीं दिया है । हम संगठन को तो नहीं मानते । न मान करके भी हम सोचते हैँ 
कि जो अनेक राजनैतिक पक्ष हैं, उनके कार्यकर्ता भी कुछ मदद देते हैं और जो कोई 
पक्षातीत व्यक्ति हैं, वे भी मौके पर कुछ मदद देते हैं । परन्तु जहाँ भी तनिक 
'इनीशियेटिव' ( अभिक्रम ) लेने की बात हों, तो छोग सोचते हैं कि भूदान-समिति 
की ओर से काम शुरू होगा, तब हम मदद करेंगे; तो जैसे आन्दोलन कुछ 
जकड़ में आ गया है, ऐसा हो जाता है। 'भूदान-समिति की ओर से जितना आवाहन 
होगा, उसको हम उतनी मदद दे देंगे, परन्तु स्वतंत्र रूप से सोचने की हम पर कोई 
जिम्मेवारी नहीं है”, ऐसा वे सोचते हैं। पर इस काम को बढ़ावा देने की हर मनुष्य 
पर जिम्मेवारी है ऐसा अगर हर मनुष्य माने, तो फिर उसके लिए जो कुछ करना पड़े, 
सो करना ही है, यही विचार चलता है। इसलिए मन में आया कि बनाया हुआ यंत्र 
अगर हम तोड़ देते हैं, तो जनता पर जिम्मेवारी डाल देते हैँ । घूमनेवाले घूमते 
रहेंगे, काम करनेवाले काम करते रहेंगे । यह बांत कोई एक साल से मेरे मन 
में चल रही है । | 
ढेबर भाई का सुझाव 
ढेवर भाई ने सुझाया कि-हम प्रचार करते हैं, तो कुछ काम होता है, कुछ हवा 
भी तैयार होती है। परन्तु यह है साक्षात्‌ युद्ध की बात । समर-स्थलू पर जाकर 
काम किये बिना युद्ध नहीं होता । इसलिए हममें से हरएक के जिम्मे एक जिला 
होना चाहिए। यह नहीं कि हर जिले के लिए किसी मनुष्य को खड़ा किया जाय । 
परन्तु हममें से कई छोग कई प्रकार के काम करते हैं । लेकिन जो छोग कुछ ताकत 
रखते हैं, वे कहें कि हम इस जिले में अपनी जिस्मेवारी महसूस करते हैं, फिर आपकी 
भूदान-समिति वहाँ हो या न हो; हम ताकत वहाँ लगायेंगे । इस तरह जितने छोग 
» यहाँ हैं, वे अपना-अपना संबंध एक-एक जिले से जोड़ेंगे । मान लीजिये कि यहाँ 
»“ ५० आदसी हैं और हिन्दुस्तान में ३०० जिले हैं। अब एक-एक जिले के लिए 
. एक-एक मजुष्य तो नहीं है। परन्तु ५० तो आदमी ऐसे निकले, जिन्होंने कहा कि 
हम अपना काम सँभाल लेंगे, अपने जिले का प्राप्ति-वितरण कर कोटा हमको कह 
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दीजिये ! इस तरह कहनेवाले छोग अगर मिल जायें, तो वे मेरिट हासिल करके 
ही काम करेंगे, तव ज्ञायद काम अधिक हो । यह कहकर उन्होंने सुझाव पेक्ष किया, 
उसके साथ अवना नाम जोड़ दिया और कहा कि मेरे जिम्मे आप एक जिला 
लगा दीजिये । कांग्रेस-अध्यक्ष के नाते जो भी काम है, करूँगा, देखूंगा, पर यह काम 
भी करूँगा और जरूरत पड़े, तो सब काम छोड़ करके भी वह काम पूरा करूँगा । 
इस तरह से ५-५० लोग तैंग्रार हो जायेँ और बाकी जिलों में जैसा चलता है, वैसा 
चले | आन्दोलन के लिए यह अच्छी चीज रहेगी, ऐसा उनका विचार था । 
उनके विचार में सार है । अगर ढेवर भाई एक जिला उठा लें, तो उस जिले में शाज 
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जितना काम होता होगा, उससे बहुत ज्यादा काम वहाँ होगा, इसमें कोई बक नहीं 


कांति का नाटक' तो करके देखें 

पर मेरे सुझाव में यह बात है कि यह एक क्रान्ति का आन्दोलन है। तो, 
ऋन्ति का आन्दोलन होने के नाते हम क्रान्ति का नाठक भी क्यों न करें ? ध्यान- 
योग करते हैं, तो क्या उसी समय ध्यान छगता है या समाधि लगती है ? परन्तु 
महीनों और वर्षों वह नाटक चलता है और होते-होते कभी सथ जाता है । 
हम प्रार्थना करते हैं, ती चित्त हमेशा एकाग्र होता है, ऐसा नहीं । चलता है वह 
नाटक । परन्तु हमने तय किया है कि हम वह वाटक करते रहेंगे । उसमें हमारी 
श्रद्धा है, तो उसे हम करेंगे और एक दिन आयेगा, जिस दिन हम एकाग्र हो जायेंगे 
तो, वैसे ही हम क्रान्ति का नाटक कर दें कि इस आन्दोलन के लिए हमारे पास कोई 
संस्था नहीं है। वैसे हम कहते भी हैँ । कांग्रेसवाला आता है, तो उसको हम ध्म- 
काते हैं कि क्यों रे, यह काम क्यों नहीं पूरा हुआ ? तो वह यों नहीं कहता कि तुमको 
बमकाने का क्या अधिकार है ? तुम न हमारी सस्या के सदस्य हो, न हमारे ऊपर 
के अधिकारी हो। कहता है कि हमको और कुछ काम था, इसलिए नहीं किया, 
अब आगे करेंगे, इत्यादि | वैसे ही दूसरा कोई आता है, तो उसको भी धमकाते 
हैं । तो, धमकाने की भक्ति क्यों आयी ? क्योंकि हम किसी एक पक्ष में सम्मिलित 
नहीं हैं। ऐसा काम उठाया है, जिसमें सवका भल्या हैं । तो, इस बास्ते हम सवकी 
मदद हासिल कर सकते हैं। 
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इलेक्शन और भदान 


इस तरह से जनता पर भार छोड़कर भूदान-समिति साहित्य, जावकारी 
देना आदि का ही सिर्फ भार ले। पर इससे आन्दोलन का नैतिक वजन बढ़ेगा या 
. नहीं, यह सवाल मन में उठा है, क्योंकि आखिर हमारे जो मनुष्य होते हैं, उतकी कुछ 
सीमाएँ भी हैं और वे उस काम को भी लग जाती हैं । याने एक मनुष्य के व्यक्तियत 
गूण और व्यक्तिगत दोष, सबके साथ भूदान-आन्दोलन मिल जाता है। उस वारे 
में लोग कभी शिकायत भी करते हैं कि आपका फलूाँ व्यक्ति ऐसा था, इसलिए हमारा 
सहयोग नहीं मिला । पर हमारे तो सभी हैं। और यह तो समुद्र है। यह अगर हो 
जाय, तो सम्भव है कि इसका कुछ नैतिक वजन बढ़े । 
हमसे कोई कहता है कि आपका क्या भरोसा ? आपका फलाना मतुप्य 
इलेक्शन में खड़ा होगा या नहीं होगा, इसकी परीक्षा १९५७ में होगी। हम समझाते 
हैं कि हमारी भी परीक्षा १९५७ में करियेगा या नहीं ? परीक्षा तो हरएक की होने- 
वाली है। मरने के दिन तक होनेवाली है। और हमारे लोग अगर इलेक्शन 
में खड़े हो,जायें, तो कोई बुरा काम करते हैं, ऐसा तो हम नहीं कहेंगे । अगर 
इलेक्शन बुरी चीज है, तो इलेक्शन में किसीको खड़ा ही नहीं होना चाहिए । 
अगर वह अच्छी चीज है और सारे देश के लिए आयोजन किया जाता है, तो 
हमारा मनुष्य भी खड़ा हो जाय | हाँ, वह यदि कहे कि भूदान-समिति के कार्यकर्ता 
के नाते खड़ा हूँ, तो मैं कहूँगा कि यह गलत वात है | हमारी समिति किसी को खड़ा 
नहीं करेगी | परन्तु कोई स्वतंत्र रूप से खड़ा होता है और उसने बड़ा अच्छा काम 
किया है, ऐसा असर अगर छोगों पर है और इस वास्ते छोग उसे चुन भी देते हैँ; 
तो क्या वह कोई बुरा काम करता है ? यह एक उदाहरण दिया, परन्तु अब साथ- 
साथ यह भी हमें सोचना चाहिए कि हमारे लोगों के बारे में इस प्रकार की कल्पना 
लोग क्यों करते हैं ? ऐसी स्थिति क्‍यों आती है ? इसलिए कि हमारे चन्द ही लोग 
हैं। लेकिन जब कुल ही लोग हमारे हो जाते हैं, तो यह सवाल फिर नहीं उठेगा 
और फिर आन्दोलन बुद्ध मनुष्यों के जरिये स्वाभाविक ही आगे बढ़ेगा । इसीलिए 
हमने अभी कहा कि यह क्रान्ति का नाटक है और अगर इससे काम बना, वो 
जोरदार दर्शन होगा । 


राघ्ता चतायें 
संभव है, यह टूट भी पड़े, कुछ काम ही न हो। लेकिन उससे क्या होगा ? 

बया काम रुकेगा ? वावा पहले अकेला घूमता ही था | आज तो वह अकेला भी 
नहीं है और पचासों छोग इस काम में लगे हुए हैँ । आरंभ में वावा का स्वागत, 
व्यवस्था, भूदान-प्राप्ति आदि कौन करता था ? कोई भूदान-समिति तो नहीं थीं 
और न सर्व-सेवा-संव ने ही शुरू में एक संस्था के नाते पूरा भार उठाया था। यह 
काम कहीं पर खादीवालों ने किया, तो कहीं कांग्रेसवालों ने । जहाँ सोशलिस्टों 
का वजन था, वहाँ उन्होंने मदद की । इस तरह से काम जैसे उस वक्‍त चला, 

से ही फिर चलेगा । उस समय तो एक ही मनुप्य काम कर रहा था, इसलिए वह 
उस तरह से सीमित था । अब इसमें वहुत-से छोग और सर्व-सेवा-संच काम करता 
है। आम जनता से उनका सीधा संबंध भी आया हैँ, तो अब आगे आम जनता में 
से कोई भी यह काम करेगा । तब कोई यह नहीं कहेगा कि “हमें आदेश नहीं 
मिला, हमें इजाजत नहीं मिली ।” यदि मिली, तो गति ही मिलेगी, ऐसा मेरा 
मानता है। पर इसके वारे में हमारा आग्रह नहीं है । जँचे तो वह करें, न जेँचे 
तो न करें । लेकिन फिर उसके बदले में ऐसी कोई युक्ति सुझाइये, जिससे आन्दो- 
लन के सीमित होने का प्रश्न न आये, वह व्यापक बनने की ही राह खुल जाय । 

अ० भा० सर््व-सेचा-संब की प्रबंध-समिति में 

सर्वोदियपुरम्‌ ( कांचीपूरम्‌ ) 
२६-४-५६ 


प्रिशिष्ट ; १० 
वेकारी-निवारण केसे हो ? 
[ घिनोव ) 


बेकारी-निवारण का जब हम विचार करते हैं, तो बहुत कृत्रिम विचार करते 
हैं । सरकार चाहती है वेकारी-निवारण, हम भी चाहते ते हैं, हरएक चाहता है; 
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परल्तु बेकारी-निवारण के कुछ बुनियादी सवाल हैं। यदि तात्कालिक वेकारी- 
निवारण करना हो, तो एक वात है । जब हम देखते हैं कि दिन-ब-दिन्‌ जनसंख्या 
बढ़ती है, उस हिसाब से जमीन का रकवा हरएक मनुष्य के लिए कम होगा। तो, ऐसी 
कोई बेकारी-निवा रण-योजना हमें करनी है, जो हिन्दुस्तान के सामाजिक जीवन 
का अंशयोग हो । ऐसा नहीं होगा कि पाँच साल के लिए कर दिया, फिर आगे कोई 
दूसरा तरीका निकलेगा, तो इसको छोड़ सकते हैं। इस तरह वेकारी-निवारण 
का हिन्दुस्तान में सोचना ही वेकार है । दिन-ब-दिन उसका प्रेशर बढ़ने ही वाला है । 


यह शाइ्वत समस्या है 


कुछ यंत्रों के आधार से हम कुछ करें, आदि बातें हम करते हैं; लेकिन कल 

यदि कोई युद्ध शुरू हो जाय या पाकिस्तान की सेना और मजबूत बन जाब, तो 
क्या करेंगे ? यह सवाल आता है। आपने इस साल सेना का खर्च न बढ़ांने का 
तय किया, क्योंकि अभी बैलेन्स आपके पक्ष में है। लेकिन मान लीजिये, पाकिस्तान 
की ताकत और बढ़ जाय, तो माँग होगी कि हमें फौजी ताकत वढ़ानी चाहिए। हम 
ऐसी हिम्मत नहीं कर रहे हैं कि हम तो हर हालत में सेना को घटाना चाहते हैं। चूँकि 
वह बढ़ाना चाहता है, इसलिए हम और घटाना चाहते हैं, ताकि दुनिया में निर्भयता 
बढ़ें--ऐसा हम सोच नहीं सकते, क्योंकि हमें भय है, वह एक बड़ी समस्या सामने 
खड़ी है । वैसा सवाल आ जाय, तो वहुत साल का प्लानिंग तितर-वितर हो जायगा 
, और वेकारी' छा सवाल ज्यों-का-त्यों रह जायगा। इस वास्ते सैनिक स्वावलम्बन 
आदि विचार न करें, बेकारी का ही विचार करें। छेकिन इतना ही समझें कि 
बेकारी का निवारण एक तात्कालिक समस्या नहीं है; बल्कि एक शाइवत समस्या 


है । यह समझ करके उसे जीवन का अंग मानना चाहिए । 


इसका अन्तर्भाव कम्यूनिटी प्रोजेक्ट में 


मुझे दिखता है कि इस प्रकार की चर्चा आल इण्डिया कांग्रेस कमेटी 
ने की है। तो, मैं कहना यह चाहता था कि ऐसा विचार समझ करके यह न सोचें 
कि एक पक्ष वोल रहा है, स्वावलंवन के हित में और दूसरा बेकारी-निवारण 


के हित में। फिलहाल हम यह सोचें कि वेकारी-निवारण ही करना है। जब 
भी बड़े छोगों से मिलने का मौका आता है, में सतत यह वात समझाने की कोशिदय 
करता हूँ कि इसका अन्तर्भाव कम्यूनिटी प्रोजेक्ट में होना है । क्योंकि आज नहीं, 
तो कल कम्यूनिटी प्रोजेक्ट उनकी योजना के हिसाव से हिन्द्रस्तान के सब देहातों 
में छागू होगा । उस हाछूत में कम्यूनिटी प्रोजेक्ट को छोड़कर कुछ क्षेत्र बचता नहीं 
. है और बचना भी नहीं चाहिए, ऐसी सरकार की योजना है । ८ घंटे किसीको काम 
दिया, तो बेकारी-निवारण हुआ और ४ घंटे कोई दूसरा काम करते हुए उसे काम 
मिला, तो बेकारी-निवारण नहीं हुआ, ऐसा नहीं। सोचने की वात यह है कि हमने 
कई साल पहले एक प्रस्ताव किया था, जिसके निर्णय में बहुत चर्चाएँ हुई थीं। उन 
दिनों बापू थे । हिन्दुस्तान में जितना कच्चा माल देहातों में पैदा किया जाता है 
उसका पक्का माल वहीं देहातों में वनाना चाहिए, जहाँ पक्के माल की खपत है 

पड़ा ऐसा माल है, जिसकी हर घर में जरूरत है। कच्चा माल पैदा होगा देहातों 
में ही, इसलिए पक्का माल भी वहीं वनता चाहिए । तो, प्रस्ताव यह था कि 
हिन्दुस्तान के देहातों के लिए खादी का ही क्षेत्र रहे। मिले वर्गरह चलती हैं 
शहरवालों के लिए, परन्तु जहाँ तक देहातों का ताल्लक है, खादी ही चले । तो, * 
जहाँ कच्चा माल पैदा होता है वहीं पक्का माल बने और वहीं उसकी खपत हो-- 
यह वेकारी-निवारण वा एक शाश्वत सूत्र है । 


यह जो दूसरा तरीका वेका री-निवारण का है कि हम सूत पैदा करें और दूसरी 
जगह बेचें और दूसरा सामान लें, वह वेकारी-निवारण का झाइवत तरीका नहीं 
है, वह तात्कालिक तरीका है। इस दृष्टि से हमें सोचना चाहिए। तो, अभी 
तक जो आप छोगों ने तय किया है, उसमें कोई गछती है, ऐसा नहीं। वेकारी- 
निवारण का जो सोचा है, वह ठीक ही है। पर सरकार के हाथ यह सब हीना 
चाहिए। सरकार अपनी ताकत छगा करके काम करती है और हम छोग जितनी 
अधिक-से-अधिक मदद हो सकती है, करते है; लेकिन काम सरकार का है, ऐसा 
मानना चाहिए । तो, कुछ मिलाकर वहाँ कम्यूनिटी प्रोजेक्ट पर यह जिम्मेदारी 
डाली जाय कि हर देहात के घरवालों को खादी उपयोग में छावनी चाहिए और 
ग्राम का संकल्प होना चाहिए कि यह काम उनको करना है । 


२१६ 


सरकार सूृत कातना सिखाये 


दूसरी बात यह है कि सबको सूत कातना सिखाने का जिम्मा सरंकार को लेता 
 चाहिए। यह बात मैंने पं० नेहरू के सामने दो बार रखी कि जैसे आप सबको 
पढ़ना सिखाते हैँ--यह सरकार का कतंव्य है--वैसे ही सरकार यह माने कि 
हिन्दुस्तान के सब देहातों को सूत कातना सिखा देता उसकी योजना का एक अंग 
और कतंव्य है । तो वह यह काम करे। और बुनकरों को पूरा संरक्षण भी उनकी 
ओर से मिलना चाहिए। मैं समझता हूँ कि वस्त्र-स्वावलम्बन के लिए ही नहीं, 
वेकारी-निवारण के लिए भी इससे उत्तम ही मदद मिलेगी। बेकारी-निवारण इसलिए 
कहते हैं कि अम्बर चरखे जितने भी चलेंगे, घंटे भर के लिए नहीं, कम-से-कम 
६ घंटे तो चलेंगे, तो कितना स्पष्ट है कि बेकारी का निवारण होगा। जब 
अस्वर चरखा आता और लोग निश्चय करते हैँ कि हमारे गाँव में कपड़ा नहीं 
है और सरकार की यह पॉलिसी है कि आपके गाँव में खादी तैयार करनी हैं, 
तो कुछ लोग चरखा कातेंगे और कुछ लोग तकली कातेंगे, तो दूसरा:सूत भी तैयार 
> हो जायगा । जैसे मंगरौठ में २०-२५ अम्बर चरखे आये, तो उसके साथ ८०-८५ 
बाँस-चरखे भी लोगों ने ले लिये | याने लोगों में एक भावना पैदा हो गयी । 
ग्राम में जो कुछ पैदा होता है, उसकी पहली खपत ग्राम में होती चाहिए। इस 
योजना पर अमल करेंगे, तो वेकारी का शाश्वत निवारण होगा। नहीं तो वह वात्का- 
' लिक और खतरे में है। खतरे में इसलिए है कि सरकार की जो शवित उसमें 
. भदद देने की है, वह हमेशा कम-बेशी रहेगी । कहेंगे कि इससे ज्यादा हम नहीं 
कर सकेंगे । ३६ करोड़ में ६ करोड़ छोड़ दें, तो भी ३० करोड़ लोग देहातों के 
कुल का कुल कपड़ा खुद बना लें। इस दृष्टि से अगर हमारे देहात बच जायें, 
तो हमने एक भारी कदम उठाया और बेकारी का हमने वड़ा भारी हल किया । 
तो, यह विचार भी आपके सामने रख दिया। 
अ० भा० स्च-सेवा-संघ की कार्यकारिणी सभा में 
सर्वेदियपुरम्‌ ( कांचीपुरम्‌ ) 
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परिशिष्ठ : ११ सकल हे 
नया तालाम का आदश 
[ जिनोब ] 
बापू कहते थे कि नयी तालीम ही मेरी इस देश के छिए सर्वोत्तम और अं 
देन है। बापू की यह आदत नहीं थी कि किसी बात को बह बढ़ा-चढ़ाकर कहें । 
हमको उनके सिवा दूसरा मनुप्य बाद नहीं है, जो अपने शब्दों को पूरा तौछ़ करके 
बोलता हो । इसलिए उन्होंने जो कहा, वह संपूर्ण अर्थ में उनकी दप्टि से यथार्थ था। 
बापू का सबसे श्रेप्ठ गुण यह था कि उनमें प्रतिभा थी; याने तर्क-शक्ति से नहीं, कितु 
स्वयं-प्रज्ञा से वे आवश्यकता को महसूस करते थे । स्वराज्य के वाद जिस चीज की 
अत्यंत जरूरत रहेगी, ऐसी हरागक चीज का आविप्कार उन्होंने कर दिया था । 
उनका खयाल था कि जेसे राज्य बदलने के साथ झंडा बदल जायगा, वेसे ही राज्य 
बदलने के साथ तालीम भी नयी शुरू करनी होगी । 
सव लोग जानते है कि राज्य-प्राप्ति के वाद कितनी ही समस्याएँ पेच हुई, 
कितनी ही मुह्किलें आयीं, इसलिए कुछ समय ऐसा ही चला गया। इसके लिए 
कोई कुछ नहीं कर सकता था । उसके बाद कुछ समय इसलिए गया कि विचारों में 
पूर्ण सफाई नहीं हुई थी। हम नम्नतापूर्वक यह भी कबूल करेंगे कि हमने जो प्रयोग 
नयी तालीम का, पूरी श्रद्धा और छगन से किया, उसमें हम यह नहीं कह सकते कि 
वह हमको पूरा समाधानकारक मालूम हुआ है । परंतु हम इतना नम्न दावा करने 
की हैसियत रखते हैँ कि इस प्रकार का प्रयोग उत्साहकारी प्रयोग है और उस पर 
विश्वास रखकर आगे बढ़ने छायक है । 


है| 


् 
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नयी तालीमस' नाम क्‍यों ? 
बापू ने इसको 'नयी तालीम' नाम वर्यों दिया ? तालीम के पहले “नबी 
विद्येपण जोड़ने का मतलब क्या हैं ? शिक्षण का और ज्ञान का जो मूलभूत विचार 
होता है, वह अनादि ही होता है, नया नहीं होता है। परतु वीच-बीच में विचार 
मंद पड़ जाता है और नये जमाने के साथ उसको नये रूप में प्रकाशित करना होता 
है, तो वह नयी चीज वन जाती है। 


क 


स्श्ष 


हमको मालूम हैं कि भगवान्‌ क्ृष्ण-जव सांदीपनि ऋषि के जाश्रम में विद्या- 
संपादन करने के लिए गये, तव उनको जंगल से रकड़ी छाने का काम सौंपा गया 
था और उसके साथ विद्या सिखायी गयी हैं। हमकों यह भी मारूम है कि जब 
सत्यकाम जावाल गुरु के पास पहुँचा था, तव उसके गुरु ने यही मंत्र दिया था कि 
वह गायों की सेवा करे और उसे गायों की कृपा से ज्ञान प्राप्त हुआ था। फिर 
उसको बैल से, पक्षी से ज्ञान मिला इत्यादि-इत्यादि कहानी उपनिषद्‌ में आती है । 
तव, जव गुरु ने उससे पूछा कि तेरे चेहरे पर विद्या की चमक दीख रही है, तो तुझे 
कहाँ से यह विद्या मिली ? तो उसने कहा, अच्ये मनुष्पेस्थ:--मनुष्य से कोई 
भिन्न युह मिले थे। यह अहंकार भी व्यर्थ है कि हमको मनुष्य के जरिये ही ज्ञान 
मिलता है, वल्कि मनुष्य से हमको जो ज्ञान प्राप्त होता है, वह एक अंश-मात्र है। 
शिक्षण की ईइ्वरीय व्यवस्था 
नें बहुत दफा विनोद में कहता हूँ कि छोगों को चिता होती हैं कि अनिवार्य 
और निःशुल्क शिक्षण कैसे दिया जाय ? मैं कहता हूँ कि यह योजना करने की 
वाकी नहीं है । भगवान्‌ वह योजना कर चुका है । इतनी महत्त्व की योजना कि 
जिसके आधार पर मानव खड़ा है, ऐसी शिक्षण-योजना किये विना ही भगवान्‌ 
माचव को जन्म देगा, यह संभव नहीं है । कोई एक सरकार बनेगी और उसके वाद 
योजना करके सबको अनिवार्य और मुफ्त तालीम देगी, उतना आधार परमेश्वर 
सरकार पर रखता, तो दुनिया मिट ही जाती। लेकिन भगवान्‌ ने मनुष्य के 
दिमाग में अकल रखी है। पेट में भूख रखी है और हृदय में सबके लिए सहानु- 
भूति रखी हैं। तो यह सहानुभूतिवाला हृदय, अक्लवाली बुद्धि और भूखवाला 
पेट, ये तीन साधन ज्ञान-प्राप्ति के लिए मिल गये । इस भूख के निवारण के लिए 
सहानुभूति के साथ बुद्धियूर्वक उसे काम में लूगना होता है । वह काम करने के लिए 
जाता है, तो तरह-तरह का ज्ञान होता है। अगर पेट की भूख का दिव्य दान 
भगवान्‌ की तरफ से नहीं मिला होता, तो कोई तालीमी संघ और सरकार ज्ञान नहीं 
देती । उसे हम 'अनिवाये शिक्षण” कहते हैं। अगर यह शिक्षण हम नहीं पाते, तो 
हमारी भूख नहीं मिटती, हृदय की सहानुभूति नहीं रहती, बुद्धि को चैन नहीं पड़ती । 
' लड़कों के लिए योजना हैं कि माता के उदर से उन्हें जन्म मिले । माता बच्चे 
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को मातृभाषा सिखाती है, इसके लिए एक कौड़ी का भी खर्च सरकार को नहीं 
करना पड़ता है। उसको हम मुफ्त तालीम की योजना कहते हैं। इतनी दृहरी 
योजना भगवान्‌ कर चुका हैं। करने का जो वाकी है, वह गणित में जिसको शनन्‍्य 
कहते हैँ, ऐसा मन्यवत्र है, इतना ही समझना चाहिए। इसलिए में बहुत दफा 
कहता हूँ कि हम धिक्षणदाता हैं, ऐसा कोई समझता होगा, तो उसको शिक्षण 
पाने का वाकी है. इतना ही समझना होता है । 


कार 


सीखना शब्द 
हिन्दुस्तान के संविधान में कुल चौदह भाषाओं में सिखाने के छिए कोई घब्द 
नहीं है, सीखने के छिए शब्द है। सिखाना याने सीखने में मदद देना, यह कृत्रिम 
शब्द बनाया है। जैसे अंग्रेजी में टीच' शब्द है, ऐसा शब्द हमारी भाषा में नहीं 
हैं। हम सीख सकते हैं, सिखाने में मदद दे सकते हैं, लेकिन 'टीच' नहीं सकते । 
अंग्रेजी में एक शब्द लगे है और दूसरा बब्द टीच' है। याने “लर्न एक स्वतंत्र 
क्रिया है और टीच” एक स्वतंत्र क्रिया है। यह अध्यापक का अहंकार हैं। यह 
अहंकार हम जब तक रखेंगे, तव तक तालीम का तत्त्व हम नहीं समझेंगे । इसलिए 
हमको पहले ही समझ लेना चाहिए कि दुनिया में कोई अशिक्षित मनृप्य है ही नहीं । 


एक शब्द की मोब हुई है, उस पर से हिन्दस्तान की मनोवत्ति का भान होता है| 


अशिक्षित कोन है ? 
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आजकल यह होता है कि मामूली मैट्रिक पाम हुआ छड़का उत्तम बद॒ई को 
भी बेवकूफ समझता है। वह उसके घर जाता है और कहता है कि “मेरे घर में 
काम है, तेरी मजदूरी क्या होगी ?” तो वह उसको, तेरी मजदूरी पछता 
“आपकी मजदूरी क्या है जी ?” एसा नहीं पूछता हैं । इतना नानी कारीमर, जो 
देश की सेवा करता है, जो प्रात और अनुभवी पुरुष है, उसे तू कहा जाता है, 
सिर्फ इसी आधार पर कि वह पढ़ना-लिखना नहीं जानता हैं । 
भगवान्‌ के दर्शन 
हम्मद पैगम्बर की एक सुन्दर कहानी है । एक दफा वे ध्यान-समाति में 
सरस मे । ते बब्बर का दर्शन चाहते थे, तो ईब्वर ने उन्हें एक पत्र लिखकर दिया | 
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मुहम्मद पैगंबर पढ़ना नहीं जानते थे, इसलिए उन्होंने परमेश्वर से प्रार्थना की कि 
मैं अपढ़ मनुष्य हूँ, इसलिए मुझे आपके दर्शन चाहिए। फिर ईइवर ने स्वयं 
आकर उन्हें दर्शन दिये । उसके वाद मुहम्मद पैगंवर लोगों को यह कहानी सुनाकर 
कहते थे कि अगर मैं पढ़ा-लिखा होता, तो मुझे ईश्वर का दर्शन नहीं मिलता, सिर्फ 
ईश्वर का पत्र ही देखने को मिलता ! मैं पढ़ा-लिखा नहीं था, इसीलिए मुझे ईश्वर 
के दर्शन हुए । किसानों की एक सभा में हमने एक सवाल पूछा था कि आप लोग 
खेतों में खुद मेहनत करते हैं, अच्छी तरह हल चलाकर खेतों को तैयार करते हैं 
उस पर सूर्यनारायण की धूप पड़ती है और फिर आप परमेश्वर के दर्शन की राह 
देखते हैं । आप लोगों में से जिन लोगों ने ईश्वर के दर्शन किये हों, वे हाथ उठायें, 
तो कुल किसानों ने अपने हाथ उठाये । एक भी किसान ऐसा नहीं निकल, जिसे 
शंका आयी कि मुझे ईइवर के दर्शन हुए हैं या नहीं । उनको दर्शन हो ही चुके हैं । 
बारिश जब गिरती है, तब साक्षात्‌ भगवान्‌ दर्शन के लिए ही नहीं, वल्कि स्पर्श के 
लिए आये हैं, ऐसा उनको भास होता है। परन्तु यह दर्शन जिन्‍्हें नहीं होता है, 
वे शिक्षित कहलाते हैं। ऐसे शिक्षितों से भगवान्‌ हमको बचाये ! 
निरहंकार वृत्ति आवहयक 

शिक्षा-दान का कार्य अहंकार का कार्य नहीं है, उसमें निरहंकार-बृत्ति की 
अत्यन्त आवश्यकता है। विद्यार्थी की सेवा करने के लिए शिक्षक हमेशा प्रस्तुत 
रहेगा, वह नम्र होकर उसकी सेवा करेगा और विद्यार्थी नम्न होकर शिक्षक से ज्ञान 


: प्राप्त करेगा। वे एक-दूसरे को साथी समझेंगे, इसलिए प्राचीन काल में दोनों 
» मिलकर भगवान्‌ की प्रार्थना करते थे और दोनों एक साथ बोलते हैं कि 'तिज- 
'स्विनावधीतमस्तु”--हम दोनों का अध्ययन तेजस्वी बने । इसमें “नौ” झव्द है, 


वह द्विवचन है। याने शिक्षक यह नहीं मान रहा है कि मैं अध्यापन कर रहा हूँ । 
वल्कि यह मानता है कि मैं अध्ययत्त कर रहा हूँ और विद्यार्थी अध्ययन कर रहा 
है, यह तो जाहिर ही है। तो, हम दोनों एक साथ जीवन जी रहे हैं, एक साथ 
अध्ययन कर रहे हैं। विद्यार्थी समझता है कि शिक्षक का उपकार है कि वह 

हमको मदद देता है। शिक्षक समझता है कि विद्यार्थी का उपकार है कि वह 
उसको सहायता देता है। 


र२१ 
विश्वामित्र दशरथ के पास आये और उन्होंने राम-लक्ष्मण की माँग की, 
क्योंकि अपने यज्ञ की रक्षा के लिए वे उनको चाहते थे । विश्वामित्र ने राम की 
बाद में बहुत ही ज्ञान दिया । उसकी कहानी रामायण में आती है । जिस शिक्षक 
को लगता है कि मेरे विद्यार्थी के कारण मेरे यत्र की रक्षा होती है, वह शिक्षक है । 
अगर यह विद्यार्थी नहीं होता, तो मेरे जीवन-बन्न की रक्षा नहीं होती, ऐसा विद्यार्थी 
का उपकार जो महसूस करता है, वह शिक्षक 
परस्पर उपकार और उपकृत की भावना रखनेवाले दो साथियों में विक्षण 
का व्यवहार होगा, इसलिए नयी तालीम में पुस्तकों को गौण स्थान है। लोग 
घवड़ाते है ।! जहाँ पुस्तक का आवार कस हो गया, वहाँ लोगों को लगता है कि 
ज्ञान-सावन ही कम हो गया। इसमें कोई क्षक नहीं है कि पुस्तकों की जरूरत 
ज्ञान-प्राप्ति के छिए कुछ-न-कुछ होती है, परन्तु वह मदद अत्यन्त गौण है। एक 
साथ विद्यार्थी और झिक्षक रहकर जीवन विताते हैँ, बह चीज ही प्रधान है। 
अर्थात्‌ शिक्षक शिक्षण दे रहा है और विद्यार्थी ले रहा है, इस प्रकार का भेद मिट 
जाना चाहिए, यह इसका पहला आरंभ है। 
नयी तालीम का दूसरा विचार यह है कि इसमें ज्ञान और कर्म का 'मेद', 
विरोध! और वाद मिट्ता है। मेवे इन तीन झब्दों का इस्तेमाल इसलिए किया 
कि आज दुनिया में जितने तत्त्वनान हैं, वे इन तीन विपयों के लिए होते हैं । कोई 
ज्ञान और कर्म का भेद मानते हूँ, कोई उनमें विरोव मानते हैं। इस तरह के 
पक्ष तत््वज्ञान में बनते हैं । 
शिक्षण-प्रयोग 
नयी तालीम का विश्वास है कि ज्ञान और कर्म, दोनों एक ही वस्त के दो 
स्वरूप हैं। इसलिए मालम ही नहीं होता है कि यह ज्ञान-कार्य चलछ रहा हैया 
कर्मंबोग चल रहा है। एक दृष्टि से देखो तो जञान-कार्य चलू रहा है, ऐसा दीखता 
दसरी दृष्टि से देखो तो कर्मयोग चल रहा है, ऐसा दीखता है। इस तरह का 
आभास जिन प्रयोगों में आयेगा, उसका नाम शिक्षणअयोग। जब यह आभास 
होगा कि यहाँ केवल ज्ञान-कार्य चल रहा है, वह शिक्षण-प्रयोग ही नहीं है । जहां 
यह दीख रहा है कि यह कर्मगोग चल रहा है. वह शिक्षण का कार्यक्रम नहीं है । 


रर२ 


तों में से कौन चीज चल रही है, उसका पता ही व चछे, उसका नाम हैं भिक्षण- 
प्रयोग । आजकल बुनियादी तालीम में एक बड़ा तमाशा चलता है?! कहते हैं 
कि ज्ञान और कर्म का योग होना चाहिए, इसलिए तकली चलाते हैं और इसके साथ 
तकली के गाने गाते हैं। तकली के साथ तकली के गाने गाने से एकता, वहीं 
ती है। यह बड़ा सृक्ष्म विचार है | ज्ञान और कर्म में कहाँ तक विरोव, भेद और 
क्य है ? और इसी विश्वास पर नयी तालीम खड़ी है कि ज्ञान और कर्म में अभेद 
कर्म से ज्ञान प्राप्त होता है, ज्ञान से कर्म की प्रेरणा मिलती है और दोनों से 
जीवन सार्थक होता है। इस प्रकार की योजना इसमें है। 
कुछ लोगों का यह भी आशक्षेप है कि इसमें छड़कों से कुछ काम कराया जाता 
है। यह जरा समझने की जरूरत है कि हम लोगों ने तय किया है कि हम लाख 
प्रकार के व्यायाम करेंगे, लेकिन उत्पादक परिश्रम नहीं करेंगे। स्कूलों में लड़के 
दिनभर लिखते-पढ़ते रहेंगे, उन्हें बैठे-वैंठे भूख नहीं लगेगी, इसलिए व्यायाम की 
योजना की जाती है। वे सारे लड़के इकटठ होते हैं और उठते-बैठते हैं। कोई 
+कसान आकर देखे, तो कहेगा कि इन छोगों को क्‍या कुछ काम नहीं है ? बेकार 
६ क्‍या ? तो कहा जाता है कि यह भूख लगने की योजना है। किसान कहता 
है कि भूख लगने की योजना तो खेत में हो सकती है । हाथ में कुदाल लेकर अगर 
आ जाये, तो तुरत्त भूख छगेगी। लेकिन अगर हाथ में कुदाल लेकर परिश्रम 
करेंगे, तो वह 'मजदूरी' कहलायेगी और कुदाल लिये बिना परिश्रम करेंगे, तो वह 
व्यायाम' कहलायेगा । इस तरह का भेद वढ़ जाता है। 
आनंद की योजना 
फिर स्कूलों में आनन्द की एक योजना की जाती है। स्कलों में विद्यार्थी 
ओर शिक्षकों को बड़ी तकलीफ होती है। इसलिए घंटा-आवा-घंटा कुछ-न-कुछ 
ब्ानन्द की योजना भी होनी चाहिए। नयी तालीम कहती है कि घंटाभर की 
आनन्द की योजना मान्य करके वाकी के घंटे दुःख में बिताने को हम राजी नहीं हैं । 
हमारा विश्वास है कि हम चौवीस घंटा ज्ञान प्राप्त करेंगे, चौबीस घंटा काम करेंगे 
ओर चौवीस घंटा आनन्द भोगेंगे । हमारा वहत्तर घंटे का कार्यक्रम नहीं होगा, 
चौबीस घंटे का ही कार्यक्रम होगा। इसलिए आनन्द भी श्रम से और ज्ञात से 


ह॥ 
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भिन्न नहीं रहेगा । अगर एक बब्द में कहना है, तो में यह कह सकता हूँ कि हमारे 
शिक्षण का मंत्र है “सच्चिदानंद ।” 'सत्‌' है कर्मयोग । उसके बिना जीवन टिकता 
ही नहीं । चित्‌' है जञानयोग, उसके बिना जीवन जड़ बनता है और आनन्द के 
द्विता जीवन में कोई रस ही नहों होगा | तो, जिन शिक्षण में सत्‌, चित्र और 
ब्ानन्द, तीनों का योग होता है, बहु सच्ची तालीम होगी । फिर चाहे उसकी नयी 
तालछीम नाम दिया जाय या पुरानी तालीम नाम दिया जाय । 
छात्र और अनुशासनहीनता 
ओर एक वात हम यह कहना चाहते हैं कि ज्ञान के विपय में आज्ञा भौर हवम 

हीं चल सकता वीर किसी काम के लिए हुक्म हो सकता है और हक्म का पान 
भी ही सकता है। लेकिन कोई एक गोल वस्तु है, नो हम आपको यह आज़ 
नहीं कर सकते कि आप उसको त्िकोणात्मक समझें । उसमें हमारी आना कार 

नहीं करेगी । तो वह जो गोल चीज है, उसका गोल ही ज्ञान होगा । जान के बिपः 

आजा कुंठित होती है, यह समझना चाहिए। में यह खास कारणों से कह रह 

इन दिनों विद्याथियों में काफी अनुशासनहीनता का दर्शन कुछ लोगों को होत 
। मैंने विद्येप ध्यानपूर्वक यह शब्द इस्तेमाल किया है, क्योंकि मुझे विद्याथिय 
की अनशासनहीनता का अनुभव नहीं आया है। बल्कि मे आइचर्म हआ है 
बावजूद ऐसी रही तालीम के, ऐसी अनश्यासनप्रियता विद्यार्थियों में कैसे है ! फि 
भी कहीं-कहीं अनुप्षासनहीनता का दर्शन हुआ है, इसमें कोई शक नहीं है | इसलि 
हमारे नेताओं ने विश्वासपूर्वक नयी तालीम का आदर किया है। उन छोणों 
विश्वास भंग न हो, इसलिए में आगाह करता हूँ कि नयी ताद़ीम अनथासन ने 
चलाती । यह विद्यार्थी को परिपूर्ण मुवत्तता देती है। भासनमृवत्त समाज की रच 
जब कभी दुनिया में होनेवाली हो, तब हो, लेकिन विद्यार्थियों के छिए उसकी रच 
जरूर होनी चाहिए । विद्यार्थी का सवसे अधिक कोई हक है, तो वह आजादी प्र 
करना है। इसलिए हमारे जो उत्तम गुर थे, वे विद्यार्यी को उपदेश देते थे : 
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“वानि अस्माक सुचरितानि तानि छयबोपास्थानि, नो इत्तराणि ।/ 
जो हमारे अच्छे काम हों, उन पर बाप पूरा अमल करियेया, जो हमारे | 
काम नहीं होंगे, उनका अनुकरण नहीं कास्यिगा । 


र्२४ 


ऐसी हालत में एक स्वयं-अनुझ्ासन की भावना विद्यार्थी में आयेगी, ऐसी 
अप्रेक्षा हम. जरूर कर सकते हैं। परन्तु किसी कृत्रिम अनुशासंन में नयी -तालीम 
के विद्यार्थी रहेंगे, यह हम नहीं मार्नेंगे । आज की समाज-रचना कृत्रिम है, उसका 
आधार विषमता पर है। इसीलिए नयी तालीम का जो लड़का. पैदा होगा, वह 
समाज के खिलाफ बागी होगा । जैसे गांधीजी ने कहा था कि वह प्रतिकार करेगा, 
लेकिन वह सविनय होगा । इसमें कोई शक नहीं है । परन्तु वह प्रतिकार जरूर 
करेगा। जहाँ मैंने सविनय' शब्द का इस्तेमाल किया, वहाँ मुझे एक और वात का 
स्मरण हो आता है। हमारे प्राचीन ग्रंथों में “विद्या” को भी “विनय” नाम दिया 
था। संस्कृत में शिक्षण को विनय कहते हैं । फछाना विद्यार्थी शिक्षण पा चुका है, _ 
तो उसको 'विनीत'” कहते थे। इसलिए आदश शिक्षण का परिणाम विनय में 
जरूर होना चाहिए, परन्तु वह विनय गुलामी नहीं होगा, वल्कि वह विनय समाज 
की गलत कल्पनाओं का सामना करने के लिए खड़ा होगा । 

यहाँ पर कुछ नयी तालीम का स्वतंत्र प्रयोग करनेवाले और कुछ रुकावट की 
तरफ से काम करनेवाले, दोनों आये हैं । खुशी की बात है कि सरकार भी इस काम 
में रस ले रही है । इन दोनों को हम परस्पर-पूरक के रूप में देखते हैं । एक गहरा 
काम करनेवाला है, यह होना चाहिए और दूसरा है, व्यापक काम करनेवाला । 
ऐसा गहरा और व्यापक दुहरा काम होना चाहिए । हम आशा करते हैं कि यहाँ 
जो विचार-मंथन होगा, उसमें से इस देश के जीवन को पुष्टि देनेवाला नवनीत 
मिकलेगा । 


सर्वेदियपुरम्‌ ( कांचीपुरम्‌ ) 
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“नयी तालीम-सम्मेलन का 
उद्घादन भाषण 
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नयी तालीम विद्रोह की दीक्षा देने आयी है! 
[ बिनोवा ] 

हम नयी तालीम” से एक खास तालीम का उल्लेख करते है, तो इसका मतलूब 
क्या होता हैं ? याने, पुरानी कोई गलत चीज जरूर है, इस वास्ते हम एक अच्छी 
चीज दाखिल करना चाहते हैं; जिसको अच्छी तालीम नाम के वजाय नयी तालीम 
कहते हैं। पुरानी तालीम याने अति पुरानी तालीम नहीं, जो बीच के जमाने में 
अंग्रेजों का राज्य यहाँ आने के वाद शुरू हुई । वह जो ताछीम चली, उसका मुख्य 
दोप कया था ? उसमें अनेक दोप थे, लेकिन जिसकी जिस ओर ज्यादा वृत्ति जाती 
है, वह उस दोव का उच्चारण करता है । तो ऐसे कुछ छोटे-छोटे दोय और कुछ बड़े 
दोष भी थे। उनका मैं बयान नहीं करूँगा । लेकिन में इतना ही कहना चाहता हूँ 
कि वास्तव में वह तालीम नहीं थी, क्योंकि किसी समाज को सामने रखकर वह नहीं 
बनायी गयी थी । जो तालीम समाज को व्यान में न रखकर वनायी जाती है, वह 
किसी खास चीज के लिए उपयोगी हो सकती है, पर वह 'तालीम' नाम के लिए 
पात्र नहीं हो सकती । अंग्रेज जिस हालत में हिन्दुस्तान में आये और आगे उन्होंने 
उस हालत में फर्क करके जो नयी रचना वनायी, उस हालत में समाज' ही विद्यमान 
नहीं था। एक-एक गाँव में समाज दूट रहा था, उसके टुकड़े हो रहे थे, कुछ हूं 
भी चुके थे; जहाँ छूत-अछूत आदि भेद भी मौजूद थे, वहाँ ग्राम-समाज बन ही 
नहीं सकता था। जहाँ अल्ग-अलग जातियाँ वनी हों, वहाँ एक समाज नहीं वन 
सकता । जहाँ ऊँच-तीच भाव मनुष्यों में माने गये हों, वहाँ भी एक समाज नहीं 
बन सकता । इसका भाव हमको, जब हम ग्रामदान-आन्दोलन के लिए जाते है 
तो होता है। अक्सर ग्रामदान उन याँवों में अच्छा मिलता है, जिनमें या तो एक ही 
जाति के छोग रहते हैं या तो दो-तीन जाति के लोग हैं, जो निकट के हैं । 

जाति-भेद वनास ग्रास-परिवार 

हमको जो एक हजार से ज्यादा गाँव मिले हैं, उनमें ऐसे भी गाँव हैं, जिनमें 
सब तरह की जातियाँ हैं। पर संख्या में ऐसे ग्राम थोड़े हैं। ज्यादा ग्रामदान ऐसे 
ही हैँ, जहाँ या तो एक ही जाति के छोग या सदृश् जातियों के लोग रहते हैं! 

श्पु्‌ 


चली री 


श्र्६ 


अनेक जातियों के ग्राम में जाकर ग्रामदान का विचार समझाने पर भी ग्रामदान 
प्राप्त करना आसान नहीं होता, क्योंकि ग्रामदान का बुनियादी विचार यह होता है 
कि सारे गाँव को एक परिवार समझो । इतनी जातियों का एक परिवार 
मानना ही जो लछोग़ अधर्म समझते हों, वे हमारी बात कैसे मानेंगे ? हाँ, जो यह्‌ 
मानते हों कि सारा ग्राम एक परिवार. माना जा सकता है, पर हम अपने स्वार्था- 
घिकारों से अलूग-अलग बँटे हुए हैं, तो उनको समझाया जा सकता है कि भाई, 
तुम स्वार्थ के कारण बँदे हुए थे, पर सच्चा स्वार्थ तुम्हारा एक परिवार बनने 
में ही है। तो जो लोग यह मानते होंगे कि ग्राम का एक परिवार बनाना अबर्म है, 
तो उनको आर्थिक विचार समझाने के पहले यही समझाना होगा कि आपका यह 
जाति-भेद ही गलत है । ग्रामदान वहाँ मिलता है, जहाँ समाज होता है और भिन्न- 
भिन्न जातियों में बँटा हुआ समूह हो सकता है, समाज नहीं हो सकता । समूह और 
समाज में फर्क है। जहाँ समाज ही नहीं है, वहाँ तालीम हो ही नहीं सकती--याने 
जिसे हम 'लोकशिक्षा' कहते हैं, वह । फिर किसी व्याकरण के स्कूल में व्याकरण 
सिखाया जाय, वह अलग बात है। पर जिसे हम 'लोकशिक्षा' कहते हैं और जिसमें 
हम अपने जीवन के अनेक विषयों का समावेश करते हैं, जीवन-शिक्षा भी जिसको 
नाम दे सकते हैं, वह वहीं हो सकती है, जहाँ एक-रस समाज होता है । 
नयी तालीस का संहार-कार्य ! 
इस तरह का समाज इन दो सौ, तीन सौ सालों में हिन्दुस्तान में था ही नहीं । 
इस वास्ते जो भी सच्ची तालीम हम शुरू करते हैं, वह 'नयी' ही गिनी जायगी । 
याने तालीम का आरम्भ ही नया हो जाता है। तो यह मैंने इसलिए कहा कि नभ्री 
तालीम के उद्देश्यों में एक उद्देश्य यह भी है कि जिस गाँव में नयी तालीम शुरू होगी, 
उस गाँव को एकरस बनाना । तो इस प्रकार का समाज बनाना, यह नयी तालीम का 
उद्देश्य समझना चाहिए । ग्रामों में आज जो भेद हैं, वे कितने प्रकार के हैं ? 
जितने प्रकार के हो सकते हैँ, उतने प्रकार के, याने सब हैं । अर्थात्‌ गरीबी-अमीरी है, 
मालिक-मजदूर हैं, ब्राह्मण-ब्राह्मणेतर हैं, हरिजन-हरिजनेतर हैं। याने जितने 
सेक्शन्स-करास-सेक्शन्स ( आड़े और खड़े खाने ) नाना प्रकार के आप खड़े कर 
सकते हैं । उतने भेद और छेद विद्यमान हें और इन सबको मिठाना नयी तालीम 
का सकसद होगा । याने अधिक-से-अधिक जितने लोगों को दुश्मन बना सकती 
है, नयी तालीम, उतने दुश्मन वह बना ले ! फिर भी हमको आदचर्य हो रहा है 
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कि जो बोलने के लिए उठा, वह सब इसके अनुकूल ही बोल रहा है। अब हमको 
शंका हो रही है कि लोग कुछ गलतफहमी में तो नहीं हैं । 
बागी बनानेवाली तालीम 
जहाँ हम लड़कों को समझायेंगे कि हरएक का वेतन उसकी योग्यता के साथ 
कोई संबंध नहीं रखता; आपके वेतन का, आपकी मजदूरी का, आपको भूख कितनी 
लगती है, आपकी आवश्यकता कितनी है, इसके साथ संबंध है और चूंकि आवश्यक- 
ताओं में बहुत ज्यादा फर्क नहीं होता है, इसलिए मनुष्यों की तनख्वाह में, मजदूरी 
में बहुत ज्यादा फर्क नहीं होना चाहिए, तो फिर लड़का हमसे पूछेगा कि हेडमास्टर 
की तनख्वाह कितनी है और दूसरे मास्टर की कितनी है ? तब हमारा मुंह 
बन्द हो जायगा । इसलिए हमारे स्कूल में सवकी तनख्वाह करीव-करीव समान ही 
होनी चाहिए। फिर लड़के हमसे पूछेंगे कि जो सरकार की नौकरी होती है, 
उसमें जो ग्रेड' लगे रहते हैं, वे क्या ठीक हैं ? तो उनको कहा जायगा कि भाई, 
* यह ठीक तो नहीं है ।” तो यह क्यों चलता है ?” 'कुछ लाचारी है, इस वास्ते 
चलता है ।' यह सब हम समझा दें, लेकिन फिर भी वे लड़के यह तो समझेंगे कि हम 
लोगों पर उनमें से किसीकी हुकूमत नहीं' चल सकती, जो कि खुद विपमता मानते 
हैं। विपमता को हम सहन कर लें, यह अलग वात है, लेकिन विपमता का राज्य 
नहीं हो सकता, यह लड़के निश्चय कर लेंगे। तब बागी नहीं बनेंगे, तो वया और 
कुछ बनेंगे ? विपमता के ऊपर खड़ी हुई सरकार के लिए यह खतरा है। फिर भी 
वह सरकार उस तालीम को चाहती है । यह तभी शोभा देता है कि जब यह मान्यता 
सरकार में हो कि आज का दोप मिटना चाहिए और बह मिटाने के लिए हम यह 
तालीम शुरू करेंगे और उसके हाथों आपका यह दोष मिटेगा। ऐसी साम्ययोगी 
रखना को जो नहीं मानते होंगे, उतको इस तालीम का तो डट करके विरोध 
करना होगा ! 
हर जगह बगावत 
अब इन लड़कों को और क्या सिखाया जायगा ? यही कि कुछ-न-कुछ झरीर- 
परिश्रम किये बिना या खेतों में काम किये विना खाना बिलकुल गलत है। अब 
अगर ऐसा हो कि कई जातियाँ हाथों से काम करना ही अबर्म मानती हों, तो उनका 
इस तालीम के साथ कैसे बनेगा ” उनका इसके साथ विरोब होना चाहिए या 
नहीं ? सबको जमीन मिलनी चाहिए और सवको जमीन पर काइत करने का हक 


र्रक 
है, यह लड़कों को समझाया जायगा । पर गाँव में कुछ मालिक हैं, कुछ बेजमीन हैं । 
तो यह भी गलत है । इसका मतलब यह है कि आज के समाज की जों-जो व्यवस्था 
है, वहे सब गलत है, यह कहने कां प्रसंग नयी ताछीम में आता है । इसलिए आज 
का संमाज अगर नयी तालीम को संम्मति देता है, तो वह जान-बुझकरके अपनी 
आत्म-ह॒त्या के लिए सम्मति देता है, ऐसां समझना चाहिएं। विद्याथियों के लिए 
गुरु-देवता के समान कोई ताकत नहीं है दुनिया में और गुरु-देवता तो कंहंते हैं कि 
गाँव में विषमता का रहना बिलकुल गलूंत है। तो फिर वे विद्यार्थी गुर-देवतो से 
पूछेंगे कि फिर आप और हम उसको मिटाने के लिए कोशिश क्यों न करें ? आप 
हमको गणित-वणित नाहक सिखाते हैं। पहले यह गणित मिटाना चांहिएं, जों 
विष॑मता का चल रहा है। फिर दूसरा गणित सीखें । इसका मतंलूब यह होतां है 
कि नयी ताछीम के शिक्षकों को गाँव की विषमता मिटाने के कार्यक्रम को अपनी 
तालीम का एक हिस्सा मानना पड़ेगा। दुनिया के देशों का इतिहास यह है कि 
उन देशों में राज्य-क्रान्तियाँ जो भी हुईं, वे शिक्षकों के जरिये हुई हैं। इसलिए 
ग्राम में आथिक-सामाजिक समता स्थापित करना, अर्थात्‌ जो आज की हालत है, 
उसमें बदल करना, जिसे हम क्रान्ति कहते हैं, वह करना, यह नयी तालीम का प्रयोजन 
हो जाता है, उसका अंग बंन जाता है। इसलिए हमने कहा था कि ग्रामोद्योग, 
जमीन का समान बँटवारा, जाति-भेद, पंथ इत्यादि मिटाना और जीवन के जरिये 
लड़कों को शिक्षा देवा, जिसे नयी तालीम कहते हैं, वह सब चतुविध कार्यत्रम, 
मिला-जुला हुआ कार्यक्रम है । ये चार विभाग कल्पना के लिए, समझने-समझाने 
के लिए हों, तो अलग किये जा सकते हैं, परल्तु प्रत्यक्ष कार्य में अलग नहीं किये जा 
सकते । इस वास्ते हमने सोचा कि जहाँ तमिलनाड में हम प्रवेश करते हैं, वहाँ आप 
सब लोगों के सहयोग से यह चतुरविध कार्यक्रम हम उठा लें । इस कार्य में आप लोगों 
का सहयोग हम चाहते हैं। 
तमिलनाड से अपेक्षा 

आज तो मैं बहुत ज्यादा नहीं कहना चाहता था, सिर्फ यही माँग आप लोगों 
के सामने रखना चाहता था। इसलिए नयी तालीम के सम्मेलन में केवल एकांगी 
चर्चा से. काम नहीं होनेवाला है, बल्कि ये जो आथिक-सामाजिक पहल हैं, प्रश्न 
हें, उन प्रइनों की चर्चा करना भी नयी तालीम का अंग होगा । गाँव के हरएक 
लड़के के लिए शिक्षण अनिवार्य होना चाहिए। पर आज शिक्षण अनिवाय॑ हो ही 
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नहीं सकता । कुछ लोग इतने दरिद्वी हैं कि वे आपके स्कूलों में बच्चों को भेज न 
सकते | बच्चे घर के काम में ही रूगे रहते है । कुछ ही लड़के सकूछ में आ सकते 

। इसको नयी ताछोम नहीं कहते । हरएक लड़के को जिसमें समाविप्ट कर सकते 
हैं, वही नयी तालीम है। इसलिए जो भूमिहीन छोग हैं, जो गरीब कोम हैं, उनको 
सामाजिक स्थान दिलाना, यह भी नयी तालीम का एक अंग होगा । 

राज्य-शासन का छेद करनेवाली तालीम 
तो भाइग्रो, इस वास्ते नयी तालीम के अन्दर उद्योग का समावेश किया गया, 

नत्री तालीम के अन्दर सामाजिक विचार-कान्ति का समावेश किया गया और 
विपमता मिटाने का समावेश किया गया । करू काका साहव ने कहा था कि विनोवा 
का काम तो राज्य-कश्षासन तोड़ने का होगा और उसके लिए नप्री ताड़ीम का साधन 
काम में आयेगा । एक अजीव भागा सें वह चीज आप लोगों के सामने उन्होंने 
रखी, छेकिन उसमें तय्री तालीम का ययार्य वर्णन है । तदत्वाय तमेव खादति” 
बुद्ध भगवान्‌ ने कहा है कि छकड़ी से एक पैदा होता है कीहा। वह उस लकडी 
को खाता है। जियसे जो उत्पन्न होता है, उसीको वह खाता है। वैसे जो राज्य- 
शासन आज चल रहा है, वह नथी तालीम को अगर जन्म देगा, तो सयी तालीम 
राज्य-शासन का छेद करेगी । यह आपके सामने बड़ा भारी प्रोग्राम है कि आपके 
जो जन्मदाता हैँ, उनको खतम करना हैं, और इसीमें समाज का भरा है। 
ऐसा अगर शासनकर्ता समझे हों और यह समझकर उन्होंते इसको सम्मति दी 
हो, तो बहुत ही आनन्द की बात है । हम आजा करते हैं कि ऐसा ही समझ करके 
सम्मति दी गयी है, वयोंकि यह केवठ आज की सरकार करना चाहती है, ऐसा नहीं । 
इसके लिए कांग्रेस का भी प्रस्ताव है। कांग्रेस का प्रस्ताव एक विद्येय कीमत 
रखता है। जो सरकारी प्रस्ताव होता है, उसकी कीमत अछय है। कांग्रेस वन जो 
प्रस्ताव होता है, बह पूरी समाज-रचना बदलने के खयाल से ही होता है । इस वास्ते 
हम समझते हैं कि समझ-वूअ्करके यह योजना की है कि आपको हम जन्म देते हैं 
ताकि आप हमारा विसर्जन करें ।/ तो यह प्रोग्राम हम ध्यान में लेंगे, तो हमारी 
सारी दृष्टि बदछ जायगी । याने वच्चे को हम किस ढंग से सिखायें, उस ढंग की ही 
चर्चा अगर हम करते रहेंगे, तो हमारा काम पूरा नहीं होगा, क्योंकि वच्चों को किस 
ढंग से सिखाया जा सकता है, इस बारे में तो मतभेद होते का कारण ही नहीं है । 
दो और तीन मिल करके पाँच होते हैं, यह छड़कों को सिखाना है । जब इसके छिए 
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कोई दूसरा उपाय ही नहीं है, सिवा इसके कि दो फल लिये जायें, तीन फल और लिये 
जायेँ और दोनों को इकट्ठा करके पाँच बताये जाये । अब इसको आप क्रिया के 
द्वारा ज्ञान कहते हैं, तो बिना क्रिया के ज्ञान दिया ही नहीं जा सकता; यह बात तो 
सर्वमान्य है । अब वह जो क्रिया आप छात्र से करायेंगे, वह कोई उत्पादक क्रिया 
होगी या कोई ऐसी ही क्रिया होंगी, इस विषय में मतभेद है। इसलिए क्रिया के जरिये 
हम ज्ञान देना चाहते हैं, इतने से नयी तालीम नहीं बनती है । यह नयी तालीम 
इसलिए कहलाती है कि वह बिलकुल ही नये समाज की स्थापना करना चाहती है । 
एक दफा आपका समाज बनने के बाद भी नयी तालीस में कई प्रकार के अतुभव 
और सुधार होते चले जायँगे । फिर जब आगे सुधार होंगे, तब वह अच्छी तालीम 
कहलायेगी । इस तरह की तालीम की अच्छाई धीरे-धीरे बढ़ती जायगी और सुधार 
की प्रक्रिया जारी रहेगी । तो हम कहना यह चाहते थे कि पुरानी कोई तालीम थी 
और सुधार करके यह तालीम बनी है, ऐसा खयाल मत कीजिये । यह नयी समाज- 
रचना करनेवाली तालीम है और सुधार के लिए इसमें अनंत काल तक गुंजाइश 
है। इस वास्ते नयी तालीम का जो' स्कूल चलेगा, उसमें भूदान-सम्पत्तिदान 
आदि विचार, सर्वोदय-विचार, साम्ययोग का विचार और ये सारे विचार--- 
आथिक और सामाजिक--चिन्तन, मनन, अध्ययन और अध्यापन के विषय होने 
चाहिए। वह जो छोटा-सा समाज होगा, बच्चों का, शिक्षकों का, उसे भी हमको 
. उसी प्रकार का बनाना होगा, जैसा कि हमको बनाना है। स्कूल का समाज हमारे 
. भावी ग्राम-समाज का नमूना होगा । इसलिए शिक्षक, शिक्षकों के परिवार और 
विद्यार्थी, सब मिलकर एक आदर्श समाज-रचना का नमूना पेश करें । उसमें आदर 
परिवार के दूसरे गुण तो होंगे ही, परन्तु एक यह गुण अवश्य होगा कि वह समाज 
स्वावलम्वी होगा । इसलिए शिक्षक, शिक्षकों के परिवार व विद्यार्थी मिलकरके 
जो समाज बनेगा, वह अगर स्वावरूम्बी न बने, तो वह आदर्श नहीं होगा। दस- 
पाँच उत्तम शिक्षक हैं! उनके परिवार के और कोई दस-बीस लोग हैं। ५०-६०-८० 

विद्यार्थी हैं। कुल मिलाकरके एक सौ मनुष्यों का समुदाय है। उनको हमते 
काम करने के लिए औजार दे दिये हैं। उत्पादन के लिए जमीन दे दी है। जितनी 

पुस्तकें चाहिए, उतनी दे दी हैं। साधन-सामग्री सब दे दी है और उन पर भार छादा 

जाता है कि तुम लोग विद्या भी दिया करो और अपने सब छोगों की आजीविका 
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भी चछाया करो । अगर वे कहें कि हमको जीवन चलाना है, हम शिक्षण नहीं दे 
सकेंगे, तो फिर वे नयी तालीम का “ओनामासी” भी नहीं जान सकते । 
तयी तालीम का शिक्षक कहाँ से ? 

तो भाइयों, यह सुनने में जरा कठिन है। यह इसलिए कठिन छगता है कि 
हम ऐसे वर्ग से आये हैं कि जिस वर्ग के लिए यह सारा विचार नया है। तो 
आखिर वह वर्ग है कितना छोटा ! जो आम समाज है, वह तो काम करने ही 
बाला समाज है। इसलिए आखिर हमको यह करना होगा कि उन काम करनेवाले 
लोगों में से ही शिक्षक पैदा करने हैं। उनमें विद्या और संस्कार की ओज वढ़ानी 
होगी । इसलिए जब उनमें से भी हम शिक्षक तैयार करेंगे, तभी वह आदर्श घिक्षण- 
योजना होगी | तव तक हम जो पुरानी तालीम पाये हुए और नयी तालीम चाहने- 
वाले छोग हैं, वे जो तालीम देते रहेंगे, वह नयी तालीम का एक कच्चा रूप रहेगा । 
इसलिए जब हमसे पूछा जाता है कि नथी तालीम का आदर््ष आपने कहीं प्रस्तुत 
किया है ? तो हम उनसे कहते हैं कि नयी तालीम का आदर्श दिखाने छायक 
हम लोग नहीं हैं । हममें ईश्वर की कृपा से इतनी लछियाकत आ गयी है कि हम 
उसकी कल्पना कर सकते हैं। परन्तु उसकी रचना करने लायक योग्यता हममें 
नहीं आयी है । हमारे जो विद्यार्थी तैयार हो जायेंगे, उनमें हमसे भी ज्यादा योग्यता 
आयेगी । तो वे पूछते हैं कि आपका कौन-सा विद्यार्थी ऐसा है, जो आपके समान 
पुस्तक पढ़ सकता है ? तो हम कहते हैं कि अभी तक हमारा कोई विद्यार्यी ऐसा 
विद्वान नहीं बना, जितने हम विद्वान्‌ हैं। तो फिर वे पूछते हैं कि आपके विद्यार्थी 
आपसे बेहतर कंसे बनेंगे ? हम कहते हैं कि वे इसलिए बनेंगे कि हमारे जैसे वे 
विद्वान नहीं हैं, क्योंकि हमारे जैसे विद्वान्‌ तो नही हैं, लेकिन और बहुत कुछ जरूर हैं। 

तालीम तो 'साक्षात्कारी' होती है 

हम अभी तेलंगाना में घूमते थे । वहाँ का जिक्र है । एक जगह शेर से मुकाबला 
करने का मौका आया एक किसान को और उसके हाथ में सिर्फ एक लाठी थी । 
वह बिलकुल ही मामूली छाठी थी। तो उस लाठी के आधार से उसने शोर को 
खतम किया, निर्भयतापूर्वक उसके सिर पर प्रहार किया। उसका खून उसकी 
लाठी को लगा हुआ था । अब उसने हमको लाठी दिखाई और हमने उसका चेहरा 
भी देखा । तो हमने सोचा कि अगर वहाँ कोई विद्वान होता, तो उसकी सब विद्या 
खतम हो जाती । लेकिन इस किसान की विद्या ऐसी थी कि शेर का मुकावछा कर 
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सकती थी । इस वास्ते हम कहना चाहते हैं कि यद्यपि हम बहुत विद्वान्‌ हैं, तो भी 
विद्या की बहुत कीमत नहीं है, यह समझने की अक्छ हममें आयी है । और हम कबूल 
करते हैं कि आज हमको बहुत प्रतिष्ठा नाहक हमारी विद्बत्ता के कारण मिलती है, 
वयोंकि आज के समाज ने उस विद्वत्ता को प्रतिष्ठा दे रखी है । हम यह नहीं कहते 
कि विद्धत्ता की कोई कीमत नहीं है। पर बिलकुल “आउट आफ प्रपोरशन' 
( वेहिसाब ) उसको कीमत दे दें, तो काम नहीं चलेगा । इस वास्ते हमारे विद्यार्थी 
हमसे आगे बढ़े हुए हैं या नहीं बढ़े हुए हैं, इसकी कसौटी, आचरण में वह हमसे अधिक 
कारगर साबित होते हैं या नहीं, गुणों में श्रेष्ठ हैं या नहीं, इस पर निर्भर है। हमारी 
विद्या का एक परिणाम यह है कि हम अपनी आँखों से देखते नहीं, दूसरे की आँखों से 
देखते हैं । हम दूसरे देशों में जाने की हिम्मत नहीं करेंगे, अपनी आँखों से वहाँ का 
ज्ञान हासिल करने की हिम्मत नहीं करेंगे और दूसरे देशों का वर्णन करनेवाली 
एक अंग्रेजी किताव पढ़ लेंगे और घर बैठे हमको ज्ञान हुआ, ऐसा मान लेंगे | इसका 
मतलब दूसरे की आँखों से हम देखते हैं और जो कुछ ज्ञान हम हासिल करेंगे, उसके बल 
पर से हम कहे जायेंगे विद्वान ! तो इस तरह की जो विद्या है, उसमें प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं, 
परोक्ष ज्ञान हैं। ज्ञान तो उसको कहेंगे जहाँ साक्षात्कार है, जहाँ साक्षात्‌ अनुभव 
हैं। तो इस प्रकार की विद्वत्ता हममें नहीं है । याने जिसको अनुभव- कहा जाता 
है, ऐसी विद्या हमारे पास नहीं है । इस हालत में हमारी विद्या तेजस्त्री नहीं बनाती 
है, वीर्यवान्‌ नहीं बनाती है । उस दृष्टि से हमको नयी तालीम की ओर देखना चाहिए 
और नयी तालीम का सारा इन्तजाम समग्र दृष्टि से करना चाहिए, इसका इशारा 
आज हमने आप लोगों के सामने किया । हमारी प्रार्थना है तालीमी संघ से, हमारी 
प्रार्थना है, आप लोगों से, समाज से और हमारी प्रार्थना है, सरकार से भी कि हम 
जो कुछ थोड़ा काम इस प्रदेश में करने जा रहे हैं, तो इत सब लोगों की मदद हमको 
मिले । हमको कहने में खुशी होती है कि कक आपके शिक्षामंत्री ने हमको ऐसा 
आश्वासन दिया। लेकिन केवछ उनका आइवासन वस नहीं होगा, सारा काम आप 
लोगों के जरिये होगा, ऐसा आश्वासन जब हमको मिलेगा, तभी काम होगा । 
हम आशा करते है कि आपकी तरफ से आश्वासन सिलेगा। आप सबको प्रणाम । 


कांचीपुरम्‌ ( ह्छ तसिलनाड के नयी तालीम के 
३१-५-५६ कार्यकर्ताओं से 


गांधी अध्ययन केन्द्र 
तिथि दिथि 
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नहीं देता है, तो हमें. कोई आइचर्य नहीं होता। दुःख और ऋरेब का तो कोई सवाल ही 
नहीं उठता । 


: आपस में ही समान वितरण कर ले 

आज समाज में जो गरीब लोग हैं और जो अमीर का धन चाहते हैं और 
अमीरों से कहते हैं कि तुम्हारा धन समाज का है, कारखाना तुम्हारा नहीं है, 
जमीन तुम्हारी नहीं है, वे ही गरीब लोग कहते हैं कि यह आधा बीघा जमीन हमारी 
है, हम इसके मालिक हैं। वह मालकियत का डंका वजा रहे हैं और लाठी 
लेकर खड़े हैं कि कोई अगर ज़मीन पर चढ़ा, तो लाठी से हम सर फोड़ देंगे । 
यह हमारी चीज है। चारों तरफ से 'हमारा, हमारा, हमारा' यह आवाज निकल रही 
है और हर कोई यह कह रहा है कि हम इसके मालिक हैं । महीनेभर में जो २५ 
रुपया कमाया है वह हमारा है, उसमें किसीका हिस्सा नहीं है। परन्तु धनिक ने 
जो पचीस करोड़ पैदा किया है, वह समाज का है। इस प्रकार हमारे जो तुच्छ 
स्वार्थ हैं, उनके संघर्ष से सर्वोदिय नहीं निकलेगा, क्रान्ति की शक्ति का सृजन नहीं 
होगा; क्योंकि आज हमारे देश के जो अमीर लोग हैं, वे ऋत्ति के मंत्रों का उच्चारण 
नहीं करते हैं । वह नहीं कहते हैं कि धन, धरती का वँटवारा हो, पूँजीवाद का 
नाश हो, सत्ता का अंत हो, समाज से विषमता का अन्त हो, समता की 
स्थापना हो । यह देश में जो हजारों एकड़ के मालिक हैं, लखपति और करोड़पति 
हैं, उनकी यह आवाज नहीं है । कान्ति की यह आवाज तो साधारण जनता की है। 
गरीब की यह आवाज है । तो आज हमें गरीब को यह समझाना है कि आपके अन्दर 
क्रान्ति की शक्ति तभी पैदा होगी और तभी सफल भी होगी, जब कि आप जो 
पहले अमीर को करने के लिए कहते हैं, वह पहले अपने जीवन में करेंगे । अर्थात्‌ 
आपके पास जो कुछ है, उसके स्वामित्व का विसर्जन करेंगे। आधा बीघा जमीन है, 
एक बीघा जमीन है, तो समझना होगा कि वह आपकी नहीं है। यह बात आप महसूस 
करो और आपके पास एक बीघा, उसके पास दो बीघा, तीसरे के पास पाँच बीघा, 
दस वीधा सब इकट्ठा कर छो और आपस में बाँठ छो । सब मजदूर भी अपनी 
मजदूरी एक जगह एकत्र कर आपस में एक जगह समान रूप से बाँट लें। इस 
रीति से देश में करोड़ों लोगों का विचार पलट जाय और समान विभाजन कर लें । 


हु 
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और फिर सबके मुँह से यह आवाज निकले कि यह हमारा नहीं, यह तुम्हारा नहीं, 
यह सबका है । यदि गरीव इस नैतिक भूमिका पर खड़ा होता है, तो उसकी 
आवाज में वह नैतिक दक्ति होगी कि उसके आगे करोड़पति को भी झुकना होगा 
और उसे भी कहना पड़ेगा कि यह धन उसका नहीं है, समाज का है। उस समय 
हमारी अपेक्षा होगी कि करोड़पति भी अपने स्वामित्व का स्वतः ही विसर्जन करे | 
परन्तु आज हंमारी अपेक्षा नहीं है । 


दुनिया की सभी कांतियाँ असफल 


आज तक दुनिया में अनेक करान्तियाँ हुई हैं। रोम, फ्रांस, रूस, भारत, चीन 
इत्यादि देशों में अभूतपूर्व क्रान्तियाँ हुई, किन्तु में मानता हूँ कि एक भी कात्ति 
सफल नहीं हुई। हमारे नवयुवक जिस क्रान्ति का सपना देखते हैं, वैसी क्रान्ति 
रूस में हुई। उससे बड़ी क्रान्ति इतिहास में नहीं हुई, न होनेवाली है। कितना 
उलट-फेर इन क्रान्तिकारियों ने किया। उन्होंने अपने वादशाह की हत्या की । 
कितने ही जागीरदार-जमींदारों को कत्ल किया । कितने ही पूँजीपतियों को मौत 
के घाट उतार दिया। कारखाने छीन लिये, जमीन छीन ली और जमीन का बेँट- 
वारा भी कर दिया। वहाँ जमीन का कोई मालिक नहीं है, समाज मालिक है । 
खेती का कलेक्टवाइजेशन, सामूहीकरण, कारखानों का समाजीकरण, राष्ट्रीयकरण 
इत्यादि हुआ । इतनी बड़ी हिसाएँ और परिवर्तन सव समाज के लिए हुआ | परन्तु 
कुछ दिन पहले रूस से वहाँ के प्रथम प्राइम मिनिस्टर निकोयान यहाँ आये थे। 
उन्होंने प्लानिंग कमीशन के समक्ष अपने भाषण में यह जाहिर किया कि अगर 
वहाँ ४०० रूबल एक मामूली मजदूर को मिलता है, वो २५ हजार हृवछ सर्वोच्च 
अधिकारी को मिलता है) समता के नाम पर को गयी क्रान्ति का यह प्रतिफल 
आया कि वहाँ ४ सी से २५ हजार तक की विपमता पैदा हो गयी और वह भी 
स्टालिन जैसे डिक्टेटर के जमाने में हो गयी। उसने कितनी निर्ममता से छोयगों 
को मौत के घाट उतार दिया, परन्तु वह मानव-मन में स्थित स्वार्थ पर विजय 
प्राप्त नहीं कर सका। छोमों के दिलों में जो छोभ और मोह था, उसके 
सामने उसको घुटना टेकना पड़ा । 


